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नये संस्करण के सम्बन्ध मे निवेदन 


समस्वयः के प्रथम संस्करा की प्रतियाँ, प्रायः तीन वर्ष हुआ, समास हो 
गईं । 'सस्ता साहित्य महल? के व्यवस्थापकर और मंत्री, भी मार्तेड उपाध्याय 
के उत्साह से यह नया संस्करण छापा गया है। पूर्व संस्करण की श्रपेक्षा 
इस में बहुत से प्रकरण नये लिखे हैं; प्रभाण-भूत प्राचीन संस्कृत ग्रन्थों के 
छीक श्रधिक दिये हैं, और जहाँ-जहाँ वाक्य उलके और अर्थ संदिग्ध जान पढ़े 
वहाँ वहाँ उन को मुलमाने और विस्पष्ट करने का यत्न किया दे । मैं चाइता था 
कि टाइप कुछ बढ़े होते, पर पृष्ठ संख्या डेढ़ी या ड्स्से भी अधिक हो जाती | 
और काग़ज्ञ के दुर्मिक्ष और सच प्रकार के मूल्यों की श्रतिदृद्धि के कारण, 
जिस का हाल प्रत्येक भार्रतवासी को विदित है, पुस्तक का मूल्य बहुत अधिक 
रखना पदता । इस अन्य का 'कापीराइट” मैने “सस्ताझ्ाहित्य-मंडल? को, पाँच 
वर्ष के लिए, श्र्थात्‌ संबत्‌ २००९ के अन्त तक के लिए, दिया हैं। इसके 
पश्चात्‌ यह ग्न्ध 'कापीराइट” से मुक्त हो जायगा; जिस का थी चाहे छुपा 
सकता है | अन्य भाषाओं मे अनुवाद के लिए अ्रभी से छूट है । 


न फाशी , घन) ॥; अापका सेवक शुभ चिन्तक-« 
त्वगाज-दिवस, १४ अगस्त, १९४७६ई० न्‌ 
* हर ३० श्रावण, सं० २००४ वि*. ) भगवानूदापत 


प्रथम संस्करण का निवेदन 


भारती-भण्डार का यह सोमास्य दे कि समन्वय के रूप में उसे 
तत्वदर्शी मुनिवर भी भगवानदास का आश्चीर्वाद प्राप्त हुआ है। भण्डार को 
इस घात का गये है कि इस के द्वारा पहले-पहल आप की पुस्‍्ठठक मातृभाषा 
हिन्दी मे निकल रही है। यह एक ऐसी पुस्तक हे जिस के प्रकाशन से 
हिन्दी ही नहीं, समस्त देशी भाषाओं का मस्तक ऊँचा हुआ हे, क्योंकि 
ग्रन्थकर्ता संतार के उन इने-गिने लोगों मे हैं जो मानवीय जगत्‌ के 
जिचारों को कोई वास्तविक निधि दे सकते ईं। हमारा ध्रुव विश्वास है 
कि यह हिन्दी की एकटैसी पुस्तक होगी जो केवछ भारतीय भाषाओं में 
ही नहीं, बल्कि विदेशी भाषाओं मे भी अनुवादित होगी। क्योंकि जिन 
समस्याओं का इस में समन्वय हुआ ह वे केवल भारत में ही नहीं सभी देशों . 
गे, किसी-न-किसी रूप मे, विद्यमान हैं । 


कारण कि यों तो मनुष्य अपने को--जुद्धि-बढू के कारण--प्ृथ्वीमात्र 
के आणियों मे श्रेष्ठ समझता है, और वास्तव मे बुद्धि है भी एक अमोघ 
शक्ति; किन्तु उसी बुद्धि का मानवता ने ऐसा दुरुपयोग मचा रक्‍्खा 
है कि उस ने अपने को एक बड़े ज्ञाल में जकड़ दिया है। क्‍या उपासना, 
क्या शान, क्या कम, तीनो ही मार्गों मे मनुष्य इस समय एक भूल- 
भुछैपा मे पढ़ा हुआ है॥ और उस में पग-पंग पर उसे रूढ़ियों की ऐसी 
ठोकरें खानी पढ़ती,हैँ कि वह मुंह के बल आ जाता हे | खेद कि 
अपने को ऐसी ध्थिति भे फेसा देने का जिम्मेदार स्वयं मनुष्य ही है। 


शिलाल , ल 


ऐसे समय समन्वय सदृश अंथ ही अम्धकार में पढ़ी मानवता को आलोक 
प्रदान कर सकते हैं, ओर उन्हें उन रूढ़ियों के टक्कर से बचा सकते हैं जा 
किसी समय की सामाजिक आवश्यकता की अब ऐतिहासिक चिरह मात्र हैं । 
ऐसे ही निबन्धों से हमारा मोह से निबेरा हो सकता है, ओर मोह से निबेरे 
में ही कल्याण है। तभी भगवान गीता मे कहते हैं-- 
यदा ते मोहकलिल बुद्धिव्यतितरिष्यति, 
तदा गन्तासि निर्वेदं श्रोतव्यस्य श्रतस्थ व | 
सो, हमे पूरी आशा है कि समन्वय द्वारा लोक अवश्य ही प्राचीन का नव|न 
के साथ देश-कालानुसार उपयोग करेगा, ओर उसी के आदर्श पर पुनः एक 
ऐसे समाज की रचना कर सकेगा णो--- 
कृणुप्व॑ विश्वमाय म्‌ 
“इस वेद-मंत्र को सिद्ध कर सके । 
आशा है, इस पुस्तक का हिन्दी-संसार खूब स्वागत करेगा । 


काशी ] ह प्रकाशक 
श्रावण झुक्छ ११, १९८७वि० | ( राय ऋष्णदास ) 





प्रस्तावचना 


भमीरथ के रथ पीछे छगी भगी भागीरथी जग तारिग्रे को, 
ढिग भाई जबे तथे नहाइबे, पाप सिटाइबे, पुण्य कमाइये को 
बेगि चरण विध्याद्रि घर्यों जल पे अति भानन्द ते जड़ द्ोइ के 
भूछि गयौ है बदाध्ये को, भरू भुकि गयो है निसारिबे को 
काशी से प्रायः दस कोस उत्तर-पश्चिम, गंगा के जल में अप-मस्न, 
न जाने कितने सद्स्स वर्षों से, विध्य पर्वत का एक शेर तपस्या कर रहा 
है। कुछ दूर से, पूर्व की ओर से देखने से, उस का साकार ठीक मनुष्य 
के चरण के ऐसा जान पहता है। इसी से उस का नाम चरणाद्वि पड़ा है | 
प्रायः दो सहस्त्त॒ वर्ष पूर्व, विक्रमादित्य के समय से, उस पर दुर्ग बना दे । 
कथा प्रथित है कि विक्रमादित्य के बड़े भाई भरतहरि ने, विरक्त ही कर 
भाई को राज सोंप कर, इसी स्थान मे आकर तपस्या की, योग साधा, 
मोक्ष पाई, अमर हुए। “कलि में अमर राजा भरयरी ।” दुर्ग के भीतर 
उन का समाधि-स्थान »अव तक दिखाया जाता है। गिरिदुग के नीचे, 
गंगा के किनारे, एक छाटी बस्ती बसी है, जिस को गिरि के नाम से ही 
हिन्दी मे संस्कृत शब्द के रूप का परिवत्तन कर के, ( चरण-गिरि चरनाश्गढ़ 
चरनार ) घुनार कहते हैं। बस्ती सेडेढड कफोंस पर, पव॑त की दरी में, झरने के 
किनारे, दुगों देवी का पुराना मन्दिर है। किंवदंती दे कि कहीं उसी के 
वास, ज्डी ऋषि का आश्रम या, जो महाराज परीक्षिप्त को, राजघरम का 
अत्प ही उल्लंघन करने के लिए, शाप के द्वारा भति उम्र दण्ड दे कर, 
श्रीमद्भधागवत पुराण के अबतार के, परम्परया, कारण हुए । 
इत बस्ती मे, गंगातट पर, ढाई वर्ष से में ने शरण लिया है। कभी-कभी 
काशी जाता रहता हूँ। प्रीति-पात्र राय कृष्णदास जी ने सौर २८ माघ, १२८१, 
बि० के दिन, वहाँ एक बार यह इच्छा प्रकट की, कि मेरे कुछ हिन्दी 
लेखों और व्याख्यानो का संगह छापा जाय। उन की विशेष आस्था उस 


| ५ सिवलम>>न»ननककक 


लेख-माछा पर थी, जो समन्वय के नाम से, मेरे प्रिय मित्र श्री शिवप्रताद 
गुप्त के "आज! नामक देनिक पत्र मे छपी थी। इन केखों का मूल एक 
ड्याख्यान था जिसे, उन्हीं शिवप्रसादनी की उदारता और छोकोपकार- 
बुद्धि से स्थापित काशी विद्यापीठ में, समावर्तन संध्कार के समय, एक 
वार्षिकात्पब में, से ने दिया था | इत के प्रायः एक वर्ष पूर्व, सौर ८ चेत्र 
१९८० वि० का, स्वामश्री द्धानन्द जी के अनुराघ से, पुरुगुल कांगड़ी के समावचेव 
संस्कार के अवसर पर, इसी आशय का व्याख्यान में ने किया था। स्वामी जी ने 
उस को छापने की इच्छा की थी; छिपित्रद्ध कर के काशी से उन के पास भेजा; 
उसी वर्ष की वर्षोऋतु मे, हृर्षीकेश, हरद्वार, कांगड़ी, आदि के सम्निकट, गंगा 
में संहार-कारक आपूर, संप्छव, आया; गुर कुछ की सत्र शाल्यएँ, पुस्‍्कें, सामप्री- 
संचय, ध्वस्त हो गये; मेरे व्याख्यान की छिपि को भी गया ने ग्रहण कर के पत्रित्र 
किया; गुरुकुछ को, कनखल में, नया जन्म लेना पढ़ा; भेरे व्याख्यान को भी, 
काशी में; उस के साथ, कुछ और लेख ओर व्याख्पोन भी मिठाये गये | दो 
लेख नये भी इम सग्रह के लिए में ने छलिखे। कृष्णदात जी की भ्रद्धा से मुझे भी 
उत्साह हुआ। सब संग्रह का नाम 'समत्वय' ही रक्‍्खा गया, वर्षोकि सभी छेखो 
का अभिप्राय, विविध विचारों, भावो, रीतियो का विग्रेष-परिह्दर ओर परस्पर 
सम्बन्ध, सम्बाद, समन्वय करना ही है । 

राय ऋष्णदाम जी ने, अपने मित्र, विछवात सुकत्रि श्री मेथि शीश रण शुत्त जो 
के साहित्य प्रेम” मे, इस संग्रह के छपने का प्रत्न्ब किया। में ने प्रफू देखा 
तो सही, पर छापाखाना चिरगांव ( जिशा झाभी ) मे, ओर में चुवार मे, प्र।य/ 
डेढ़ सो कोस की दूरी पद; तथा, गर्मी के दा महीनों मे, ( सन्‌ ६१९२८ ३०, 
सम्बत्‌ १९८५ वि० ) नैनीताल और अब्मोड़ा के बीच रानीखेत पर्वत पर, 
प्रायः चार सो कास दूर; इस से अशुद्धिया रह गई हैं; अध्येता सज्जन सहज 
में अपनी बुद्धि से इन की शुद्धि कर लेगे। कृष्णदास जी को जितना ये लेख 
झरुचे, उन का चतुथाश भी यदि अन्य पढने वाले सज्जनों को रुचें, ता उन का 
और श्री मेथ्रिछोशरण जी का उत्साह, दस संग्रह के छपाने का, सफल हा; 
ओर में भी कृतार्थ और पन्यम्मन्य होऊँ । 


भर्तृहरि की कीर्ति से व्याप्त प्रदेश मे आया हैँ, इस लिए जिस इलोक से 
उन्हों ने अपने प्रसिद्ध नीति-श्रज्ञार-वेराग्य-शतको का आरस्म किया है, उसी' 
के कुछ परिवतित रूप से इस ग्रस्‍्तावना का अन्त करता हूँ । 

याँ ( विद्यां, भ्रहं, जीवात्मा, गूढेन अव्यक्त वेराग्य-बीजेन ) चिंतयामि 

सतत, मणि (जीवात्मरुपे/ सा (विद्या) विरक्ता; सा तु अन्यम्‌ इच्छुति 

जन॑ (परमात्मान), स जनो उन्यसक्तः ( अविद्यायां सक्तः, स्वमहिसान, 

विद्यापतित्वक्ृृतं, विहाय, मद्रू्प अविद्याडाश्लिष्ट', जीवात्मत्वं धारयति); 

अस्मत्कृते च ( अस्मा्क, जीवात्मनां, उद्धरणाय, तारणाय, पूर्व बन्ध- 

सस्‍्य उनुभवं दत््वा, “भविद्यया झूत्यं तीर्च्वा?, पश्चात्‌, स्व॑भगिश्याः 

सपल्याश्च विद्यायाः द्वारा मोचणाय, विद्या 5मतम्‌ अश्नुते””, बच्धादू 

उद्ध रणाय, परोक्षेण, गुप्ररूपेण, निरंतरं यतमाना जगत्‌कत्रीं अविद्या ) 

परितुष्यति काचिद्‌ अन्या (सा अविद्या एवं); धन्या वर्य ननु 

परस्परभावबद्धा: । 


“विश्राम चुनार, | 
सम्बन्‌ ११९८५ वि० $., 


पुनश्च 


यह पुस्तक मूलतः भारती भंडार, काशी” से, श्री रायकृष्णदास जी के प्रयत्न' 
से छपी, पर अब इस का सारा 'स्टाक', सस्ता-साहित्य-मंडल”, नई दिल्‍ली, ने 
खरीद लिया है; यद्द उस मंडल के मंत्री श्री मार्तण्ड उपाध्याय के पत्र से मुझे 
विदित हुआ | अब यह पुस्तक मंडल” की ओर से ही प्रकाशित मानी जानी 
चाहिए. | 





शान्तिसदन, सिगरा, 


बनारस केंट, १०-५-४० ई० भगवानदास 


'विषय-प्वची 


गशणपति-पूजा बे ०५ १ 
स्व-मत-समनन्‍्वय बे का ८ 
चित्रगुप्त ३३३ श २०६ 
सर्व-धर्म-समन्वय ( सब धर्मो-मज़हबों की एकता ) २७० 
प्रणव की एक पुरानी कहानी 5 २७१ 
प्रणव की कद्दानी का परिशिष्ट कि २६६ 
महासमन्वय न ३०० 


( प्रत्येक प्रष्ठ पर नये शीषेक रख दिये गये है; पाठक सज्जन 
उन को इस सूची का सविस्तर उपबूंहण जाने। ).. 


समन्वय 
-+--ै-- 
१. गणपति-पूजा& 


॥ ३७ ॥ 
गणानां त्वा गणपत्ति हवामहे, 
प्रियाणां त्वा प्रियपतिं हृवामहे, 
निधीनां त्वा निधिपतिं हवामहे । 
'अमृत-विष-पान 
नेषध-चरित नामक प्रसिद्ध काव्य मे श्लोक है-- 
सत्तम्अखतादूएवा5्हाराद्‌ यद्आपदूभारोचक, 
तद्अम्॒तभुजां भत्तों शंभुगविषं बुभुजे विभुः । 
देवता सदा अम्नत पीया करते हैं। उन के पति, सबसे बढ़े देवता, महा-देव 
का क्या कहना है। वे तो नित्य नित्य उत्तमोत्तम अमृत बहुत ही पीते होंगे | पर 


इस नित्य-नित्य के अमृतपान से वे उद्दिम्म हो गये। उन को अरोचक हो गया | 
तो मनफेर के लिए उन्हों ने हालाहल विप पी लिया। 


उत्सवों के प्रकार [ सम्‌० 








े सचमुच व्याख्यान देने का अभ्यास नहीं। इस प्रकार से सभा में बोलने में 
कत भ्रम और थकावट मानता हूँ, और उस पर अधिक कठिनता यह है कि 


पुकरट के कामी से अवकाश भी नहीं कि कुछ अध्ययन है के, कुछ सोच-विचार 
कैं, व्याख्यान की सामग्री एकत्र करूं। आज ही कथ॑चित्‌ घटे दो घटे मे एक 
दु। पुराण उलट-पलट कर, गणेश जी की कथा कुछ देख पाया हें | गणपति- 


मे गणपति की कथा ही कहना उचित हे । 











उत्सव और हिन्दू धर्म 


छात्रों को विशेष कर, और मनुष्यमात्र को सामान्यतः, उत्सव बहुत प्रिय 
हैं। खेल, मन-बहलज्ञाव, किस को नहीं अच्छा लगता १ सब देशो मे, सत्र 
जातियों में, किसी न किसी बहाने से उत्सव मनाये जाते हैं। मुस्लिम बस्तियों में 
इेंद, शबेबरात, बागवफ़ात, मौलूद, मुहर्म आदि के नाम से; पब्छिम के ईसाई 
देशों मे ईस्टर, क्रिसमस, कार्निवल, घुड़दौड, नावदौड, आदि के व्याज से; ओर 
थियेटर, सिनेमा, तो बड़े शहरों मे हर रात जारी रहते हैं, जैसा अब सभी देशो 
परे हो चला है। यहाँ की भी पुरानी प्रथा रही है कि उत्सव प्राय: धर्म के नाम 
मै संबन्ध से मनाये जायेँ । प्रसिद्ध है कि हिंदू का खाना, पीना, सोना, जागना, 
उठना, बैठना, छींकना, खाँसना, रोज़गार, व्यवहार, सभी धर्म के नाम से होता 
है | यहाँ तक कि चोरी और ठगी भी भवानी की पूजा कर के और अ्रच्छा मुददू्त 
देख के चोरघर्मशासत्र के अनुसार होती रही है । महामहोपाध्याय' श्री हरप्रसाद 
शास्त्री को सचमुच एक चोरघर्सशास्त्र को, सस्क्ृत में, प्राचीन पुस्तक मिली | यदि 
“वर्म! का अर्थ देतुयुक्त, कार्यकारण-सम्बन्ध के अनुसंधान से पूर्ण, लोक-धारकः, 
लोक-सग्राहक सत्कर्मोपयोगी ज्ञान समझा जाय, जो ही सार्यंसः ओर शास्त्र का भी 
संच्ा अर्थ है, तो प्राचीन और नवीन भावों का समय हो जाय; यथा सब 
कम; सत्र हीं आहार, विहार, व्यवहार, “धर्म! अथात्‌ साय॑स' अथात्‌! 
७५२ प+उपोध्क सजज्ञान सच्छास्त्र के अनुसार होना ही चाहिये | अस्त | उ 

5 अछ्त_ काल से हो 










१२, गण० ] गणेश के नाम-रूप घू्‌ 
|| 


मानव-ण्हमसत्र ( २। १४ ) से जान पड़ता है कि पहिले चार विनायक माने 
जाते थे, ( १ ) शालकटकट, (२ ) कृष्माडराजपुत्र, ( ३) अजस्मित, ( ४ ) 
देवयजन | तथा यह माना जाता था कि ये मनुष्यों मे, स्त्रियों मे, बालकों मे' 

प्रेतवत्‌ आवेश प्रवेश कर के विविध उपद्रव करते-कराते थे । श्रौर इन की शांति 

मद्यमासादिक के अपेण तपंण से, की जाती थी, जैसे आजकाल भी, विशेष कर 
छोटी? अथवा 'नीच”ः कहलाने वाली जातियो मे, और परव॑तो मे अधिकतर, 
भाड-फूंक, टोना-टोटका, उतारा, डोलां आदि के विविध उपचारों प्रकारों से, 
भूत-प्रेतादि की और रोगादि की, की जाती है | याज्षवल्क्यस्पृति के समय आने तक 
ये चार एकत्र कर के एक बना लिये गये थे, पर नाम इस एक उपदेव के छः रहे, 
जो उक्त चार के ही रूपातर हैं, यथा, शाल, कटंकट, कृष्माड, राजपुत्र, मित 
और सम्मित ( १-२७१, र८४ ) | # 


% वाल्मीकि रामायण मे, तथा महाभारत में, सालकटंकट और शाल- 
कटंकटा शब्द राक्षुस-राक्लसी के नामो में मिलते हैं । आ्राधुनिक मंगोलियन जाति 
इस 'राक्षुसः-नामक महाजाति की वश-परंपरा मे जान पड़ती है। यथा 'ुद्रा-राक्षसः 
नागक से विदित होता है कि नंद का मंत्री 'राक्स', अर्थात्‌ तिब्बती या चीनी, 
आ। इस प्राचीन महाजाति का वासस्थान, अख्लांटिस'्भहाद्वीप, जलप्रलय से 
समुद्र-म्न हो गया, सहस्रों वर्ष पूर्व, ऐसा कुछ वैज्ञानिको का विचार है। सभव है कि 
यह नाम और रूप चीनियों तिब्बतियों के द्वारा अदल-बदल कर भारतवर्ष में 
पहुँचा हो | बुद्धदेव के पहिले, पुराण काल मे, तथा उन के पीछे, सम्राट हर्ष- 
वर्धन के समय तक “चीन? देश और भारत में परस्पर व्यवहार और यात्रियों 
का आना-जाना था, यह प्रायः असंदिग्ध है। हिमालय समूह के अंतगत गध- 
मादन पर्वत पर, नर-बाहनः कुबेर के 'यक्ञ-राक्षुसों' से, भीम के युद्ध का वर्णन 
महामारत में है; कुबेर पहिले भारत के दक्षिण लंका? में रहते थे, उन की वह 
राजधानी, जब उन के छोटे भाई राक्षस-शिरोमणि रावण ने उन से छीन ली, तब 
उत्तर मे था बसे, श्रौर अलका” की स्वना कराई; इत्यादि कथाओं से, भारत के 
दक्षिण, पूवं, और उत्तर मे राक्षस” जाति के मनुष्यों के विस्तार की सूचना होती ढे । 


दे जैसे पूजक वैसे पूज्य [ सम० 


इस परिवत्तन से क्या अर्थ निकालना चाहिये ! 

बात यह है कि सभी संसार परिवर्तनशील है | सभ्यता-शालीनता, इष्ट-पूज्य, 
पूजा-अर्चा, विश्वास-आरचार, रहन-सहन, सभी के रूप बदलते रहते हैं। मूलतत्त्व, 
जिन का प्रतिपादन दर्शनों में किया है, नहीं बदलते | मनुष्य की प्रकृति के 
बहुविध अंशो, अबयवों, अखों, पहलुओं, गुणों के परिवर्तमान श्रमिव्यंजनो- 
प्रस्वापो, आविर्भावों-तिरोभावों, के अनुसार, उस की सभी सामग्री बदलती रहती है । 

श्रद्धामयो<5यं पुरुषः, यो यच्छुदधः स एवं सः; 

यज॑ंते सारिका देवान, यक्षरक्षांस राजसा:, 

ग्रेतान्‌ भूतगर्णांइचान्ये यजंते तामसा जना;; 

देवान देवयजों यांति, मद्भक्ता यांति मामपि | ( गीता ) 
यदज्नः पुरुषो भवति तद॑न्नास्तस्य देवताः। ( रामायण ) 

“अद्धा ही पुरुष का स्व-भाव है, तात्विक स्व-रूप है; जिस की जो श्रद्धा 
है, हृदय की इच्छा है, वही वह है; सात्विक जीव देवों को पूजते है; राजस, 
यक्ष-राक्षसों को; तामस, भूत-प्रेतों को। देवताश्रों के पूजने वाले, देवताश्रों के 
पास जाते हैं; मेरा भक्त मेरे पास आता है। जो अन्न मनुष्य खाता है वही 
उस के देवता खाते हैं |? 

अर्थात्‌ तामस प्रद्वति के मनुष्यों के देवता भी तामस, राजसों के राजस, 
सात्तिकों के सात्विक। गुणो से परे, गुणों के. मालिक को, स्वामी को, आत्मा को, 
पहिचानने वाले आत्मवानो के लिए, एक आत्मा स्वव्यापी सर्वदेवमय ही 
देवता है । ह 

ज्यों ज्यों मनुष्यों की प्रकृति मे, श्र्थात्‌ प्रकृतिक गुणों के आविष्कार मे, 
उत्कर्ष होता है, तमस्‌ कम और रजस्‌ अधिक, फिर रजस कम ओर सर्व अधिक 
त्यों त्यो उनके देवताओं में भी उत्कर्ष होता है । 

इस से यह नहीं समभना चाहिये कि राजस तामस उपदेवता कहिये, शक्तियाँ 
कहिये, भूत प्रेत-पिशाचादि कहिये, सर्वथा मिथ्या हैं, केवल कल्पना है, अत्यता 
सत्‌ हैं । ऐसा नहीं | उन में भी वैसी व्यावहारिक सत्ता है जैसी सात्विकों में | 
कितु पूजको भावकों की भावना, कल्पना, वासना, के अनुसार, भावित इृष्ट का 
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१. गणशु० ] देवो का भी ऋमिक उत्कषे ७ 


आकार और बल भी होता है, घय्ता, बढ़ता, और बदलता है। भावक, भावना, 
भावित-इन शब्दों से ही स्पष्ट होता है कि पूजक की भावनाशक्त से ही, देवता 
का आकार, विग्रह, सम्भूत होता है | 
“जिनकी रही मावना जैसी, प्रथ्ु मूरति देखी तिन तैसी |” 
मननात्‌ त्रायते इति मंत्रः । मंत्रमूतिदंवः । 
भक्तोनामअनुकपार्थ देवो विप्रहवान भवेत । 
ये यथा मां प्रप्च॑ते तांस्तग्रेव भजाम्यहम्‌ । इत्यादि । 
मनन करने से जो त्राण करे वह मंत्र। देव की मूचत्ति मंत्र है, मंत्र के अनु- 
सार है। निराकार परमात्मा ही,तो भक्‍तो के अनुग्रह के लिए, उन की भावना के 
अनुसार, विग्रह, अर्थात्‌ शरीर, धारण कर लेता है। जो जैसा|ममे भजते हैं, मे 
भी उन्हे वैसा ही मजता हूँ, वेसा ही देख पड़ता हूँ |? ; 
यदि यह कहा जाय तो अनुचित न होगा कि, मनुष्य, जैसे दृश्य स्थूल 
पदार्थों और पशुओं से अपने प्रयोजन, अनुसार काम लेता है, उन के आकार 
प्रकार बदल लेता है, और उन को सिखा लेता है, वेसे ही अदृश्य, अल्पदृश्य, 
सूक्ष्म देबोपदेवों के विषय मे भी काम करता और लेता है । पर इन के विषय 
में मानस भावना मुख्य साधन है । जंगली शिकारी, मृगयु, व्याध मनुष्य की 
सामग्री, हथियार, कुत्ते, आदि, जंगली होते हैं; कृमक और नागरिक की 
नागरिक, परिष्कृत, सस्कृत, अन्न, वस्र, शह, रथ, हृष्ट पुष्ट गाय, बैल, घोड़े, 
आदि । क्रमशः उत्कर्ष होता है। ऐसा उत्कर्ष और परिवर्तन हो सकने मे हेतु 
यह है कि तीनो गुण, सत्त्व, रजस्‌, तमस्‌, सर्वदा अन्योन्यसंबद्ध हो कर 
घणते बढ़ते रहते हुए, अप्रथककार्य हैं। रुद्र ही शिवशंकर हो जाते हैं, मव ही 
अलेंहारकर्ता हर हो जाते हैं। विष्णु ही मत्स्य, कूमे, वाराह, नरसिंह,वामन आदि 
गौरी ही काली, चंडिका ही अन्नपूर्णा। वही मनुष्य अभी सनेही श्रभी क्रोधी, 
अभी हँसमुख अ्रभी रोनीसूरत, अभी आ्रलसी अभी उत्साही | 
निष्कर्ष यह कि, पूर्वरूप गणेश जी का चाहे विकट शालकटंकट आदि का 
रहा हो, पर, अब तो चिरकाल से शुद्धि ओर संस्कार होते होते सर्वप्रिय गोलमोल 
बालक का हो गया है। 





दे गणपति का श्रर्थ [ सम» 


जिस सुन्दर भवन मे इस समय हम आप सब बैठे हैं, उस को यदि कोई कहे कि यह 
मूलतः मत्तिका है, तो अवश्य अंशतः सत्य है| पर क्या सर्वथा सत्य है! क्‍या 
यह केवल मृत्तिका ही है! क्‍या इस मे इसके बनाने वालों की बुद्धि का सोंदर्य नहीं 
है ! हम सब के शरीर ही पाचभौतिक हैं | पर क्या केवल पंचभूत ही इन मे हैं ! 
आत्मा भी तो है। गणेश जी चाहे कही से आ्राये हों, इस समय तो सब देवताओं के 
आगे उन की पूजा हो रही है | उन की बल ; विविध पौंयणिक आख्यान ही 
कहते हैं कि वे मिट्टी से बनाये गये । पर की शक्ति भी उन में है, ओर, 
इस कारण, पीछे जो उन की महिमा हुईं वह उन के नामही से सिद्ध है, 'सर्वेदेव- 
गणानां ईशः पतिः, गणपति:, गणेशः ।? भिन्‍न भिन्‍न पुराणों में थोड़े थोड़े भेद 
से कथा कही है, पर मुख्य बातें समान हैं। शिवपुराण की शान-संहिता में 
कहा हे, ह 
कियता चैव कालेन जया च विज्ञया सखी, 
पावेत्या च मिलित्वा व विचारतत्पराइभवव्‌ ; 
र॒दृस्य व गणाः सर्व नंदिश्टंगिपुरःसरा$, 
प्रभथाइच हयसंख्याताः, ह्यस्मदीयों न कद्नचन; 
द्वारि तिष्ठति सर्वे3पि शिवस्याज्ञपरायणा:--- 
इत्युक्ता पावती देवी सख्रीभ्यां रुचिरं बच: । 
मंदीयः सेवकः कश्चिद्‌ भवेत्‌ शुभतरः, तदा 
ममाउज्ञायाः परं न अन्यद्रेखामात्र॑ चलेद्इह; 
४इति विचाय सा देवी करयोः मछसंभवम्‌ 
' पंकमूडस्सार्य तेनैव निममे पुश्रक॑ शुभम । 


दला-दली 
पव॑त की बेटी पार्वती की दो सखी, जया ओर विजया | नाम ही से इन 
लड़कियों की लड़ाकी प्रकृति का परिचय होता है। पर्वतनिवासी जातियां प्रायः 
दूसरों से जित विजित नहीं होतीं, स्वयं दूसरों पर जय विजय पाती रहती हैं। इन दोनो 
ने पार्वती को सलाह दी कि रुद्र जी के तो नन्‍्दी, भंगी, आदि असंख्य प्रमथ-गणु 
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नौकर हैं, जो सदा उन की आशापालन के लिए, सिर ऊँचा किये हुए तयार रहते 
है; पर आप का कोई एक नौकर भी नहीं जो आप के कहे को रेखामात्र भी न 
याले । बस क्या पूछना था, ऐसी सलाह तो भट मन मे बैठ ही जाती है; घर 
मे पहले छोटे बच्चे लड़ते हैं, तब उन की धाय अपनी अपनायती दिखाने को 
लड़ती हैं, फिर उन की माय उन का उन का पक्ष लेकर लड॒ती हैं, फिर उन के बापों 
को, आपस के सगे भाइयो को, विवश हो कर लड़ना पड़ता है, ओर चूल्हे अलग- 
अलग किये जाते हैं| जो दशा मनुष्यलोक' की, सो दशा देवलोक की । जीव की 
प्रकृति तो रागद् घात्मक सभी लोको भे एक सी है। पार्वती देवी ने पानी मिट्टी 
से, ( किसी पुराण मे लिखा है, अपने पसीने की मैल से ), भादों सुदी चौथ को, 
खूब मोटा ताजा 'पुत्रक' (पुचलक) बेटा बना कर महल के दरवाज़े पर खड़ा कर 
दिया, और हुक्म दे दिया कि कोई न आने पावे, विशेष कर के शिव-शकर तो घुसने 
ही न पावें । हुकूमत में बड़ा रस है, और हुकूमत का अर्थ है दूसरों की निष्कारण 
भी रोक टोंक, डाँट घोंट, करना, और अपनी शान मशीख़त दिखलाना । 


'सफ्राजेटिज़्म' ( स्रीराज्यं ) 
लोग समभते हैं कि 'सफ्राजेटिज्रमः, अर्थात्‌ स्त्रियों का शासनादि कार्य मे 
पुरुषों के तुल्य अधिकार चाहना, यह एक नई बात पफ्रन्छिम के देशों ही मे पैदा 
हुई है । ऐसा नहीं। बढ़ा पुराना भाव है; और इस के पोषक उदार-हृदय पुरुष 
भी हो गये हैं। आर्य-शिरोमणि भीष्म-पितामह इसी कोटि मे हैं। स्त्रियों की, 
अपनी माताओं, बहिनों, पत्नियों की, सदा निन्‍्दा करना, इस अभागे देश की 
चाल बहुत काल से हो रही है। मध्यकालीन संन्यासी शंकर से भी न रहा गया, 
ककह मारा, “द्वारं किमेक॑ नरकस्य नारी ।” संन्यासी को ऐसी निन्‍्दा करने से क्‍या 
मतलब १ स्वयं भी तो माता के गर्भ से ही जनमे थे; और तमाशा यह कि बड़े 
मातृभक्त थे, यहाँ तक कि सन्यासी होते हुए भी, उस आश्रम के विरुद्ध, इन्हों ने 
माता का अन्‍्त्य-संस्कार किया ! उत्तम ऋषियों के भाव दूसरे थे ।. 
जीणं भोजनमात्रेयः, गौतमः प्राणिनां दया; 
बृहस्पतिरविश्वासः; भागंवः स्त्रीषु मादवम्‌। 
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जब पहिले किया हुआ भोजन पच जाय तब ही फिर भोजन करो, अन्यथा 
नहीं, यह आत्रेय ऋषि का उपदेश है; सब प्राणियों पर दया करो, यह गोतम 
का; अत्यन्त विश्वास किसी पर मत करो, यह बृहस्पति का; स्रियो से सदा मृढ॒ता 
का व्यवहार करो, यह भार्गव का ।? 

वीरश्रेष्ठ भीष्म ने पुनः पुनः ( शान्तिपर्व, अ० २७२, चिरकारी उपाख्यान 
मे ) कहा है-- 


पर्व स्री नापराप्तोति, नरः एवापराध्यति; 
व्युश्वरश्चव भमहादोषं सर एवापराध्यति । 
नापराधो5स्ति नारीणाँ, नर एवापराध्यति; 
सर्वेकार्या पराध्यत्वान्नापर,ध्यन्ति चाज़्नाः । 


अर्थात्‌, ज्ली चाहे जो कुछ करे अपराध पुरुषों का ही है, जॉ कुछ अपराध 
होता है वह स्त्रियों के विरुद्ध पुरुष ही करते हैं। स्री नही अपराध करती पुरुषों को 
कोई हक नहीं कि स्त्रियों को गाली दे | स्त्रियों को गाली देना स्त्रियों के ही जिम्मे 
छोड़ा जाय तो इस गाली देने के काम मे कभी कोताही न होगी। एक दूसरे की 
बुराई पीठ पीछे खूब कर लेती हैं ! पुरुषों को क्‍या प्रयोजन कि अबलाओ को 
गाली दे कर अपना गौरव-गाम्भी्य खोवे ओर छिछोरापन दिखावें ! 

तो इंस तुल्यांधिकार की अभिलाषा और प्रतिस्पर्धा से गणपति की सूद्टि 
हुई। आज काल भी प्रत्यक्ष ही देख पढ़ता है कि ठुल्याधिकार के दावे से ही तो 
दलबन्दी होती है । और दल हुआ तो उस दल के अर्थात्‌ गए के पति की, 
नेता-नायक की, आवश्यकता होती है, ओर नायक बनाये जाते हैं, चाहे मिट्टी के 
ही क्‍यों न हों। इसी वास्ते गणपति का दूसरा नाम भी वैसा ही अन्वर्थ और 
अर्थगर्भ है। वि-नायक, 'लीडरः, शब्द का अर्थ ही है, विशिष्टो नायकः | 

अच्छा तो अब नायक ही हो कर कया लाभ, जो दलों में मिड़न्त न हो 
बिना इस के दलादली का रस कैसे आवे ! तो गणेश जी को हुक्म हुआ कि 
शिव जी को रोक देना । लीडर लोग, दलपति गणपति लोग, अपने दल की 
टेक रखने के लिए 'शिव” को भी, भल्लाई क्लो भी, रोक देते हैं, जब तक अपने 
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हाथा से, अपनी इच्छा के अनुसार वह भलाई न हो सके। आज काल की 
पालिमेटो मे, कौसिलों में, आब॒स्ट्रक्शनः, विश्न, प्रतिरोध, की 'पालिसी?, 
नीति, कुछ ऐसी ही सी तो मालूम पड़ती है ! आप पूछेंगे कि 'लीडर', गण- 
पति? कैसे, जो पार्वती और जया और विजया के हुक्म मे रहें ? तो आप अपने 
आँख के सामने का हाल देख लो | अग्र जी में (लीडर! शब्द का अर्थ नायक 
तो प्रसिद्ध ही है, पर उस का एक़ अर्थ और है। जैसे धीरेष ओर धुरूधर शब्द 
शकट के अगले बैल के लिये कहा जाता है, जो धुर का श्रम मुख्यतया उठावे, 
वैसे ही 'लीडर” शब्द उस घोड़े के लिए कहा जाता है जो जोडी या चौकड़ी मे 
अगुआ हो कर सब से अधिक परिश्रम से गाड़ी खीचता है । दूसरे घोडे 'हीलर 
कहलाते हैं। तो आज काल के, क्‍या सदा काल के, लीडर”, अगुआ घोड़े के 
अर्थ में नायक होते हैं, उन के हॉकने वाले उन के 'फालोश्रस!, अनुयायी, कोच- 
बान और गाड़ी पर सवार मुसाफ़िर, छुआ करते है। “फ़ालोश्रर्स” के हुक्म के 
मुताबिक 'लीडरः महाशय न चले तो उन की कम्बख्ती आ जादी है, लीडरी छीन 
कर दूसरे के सपुर्द की जाती है | इसी लिए हितोपदेश की. पुस्तक में एक मत- 
लबी स्वार्थी ने कह्य है-- 
न गणस्यथाप्रतों गच्छेत; सिद्धे कार्य सम॑ फलम ; 
यदि कार्यविपत्तिः स्यान्‌, मुखरस्तनत्र हन्यते। 
धण के आगे न चले, मुखिया न बने । कार्य सिद्ध मया तो फल सब को 
बराबर ही मिलता है, यदि बिगड़ा तो मुखिया ही मारा जाता है।” अनुयायी 
लोग, अपने हठ से, और अगुआ के कहने के विरुद्ध चल कर, काम बिगाड़ते भी 
$ हैं, और फिर लीडर? को बुरा भी कहते हैं ! पर अब ऐसे होशियार लीडर! भी 
बहुत होने लगे हैं जो आफत आने पर अनुयायियों को आगे और आप पीछे हो 
जाते है, वाह-बही खुद लेते हैं, गालियाँ ढूसरों की ओर चलवा देते हैं | 


दलों की मुठभेड़ भर सुलह , 


शिव तो आने वाले ये ही; फाटक पर रोके गये; नया अपमान; बड़ा आश्चर्य 
हुंआ। अपने गयो को आज्ञा दी कि इस को समकाओ; फिर हटाओ! की 
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नोबत आई; फिर 'मारो! की | हुई मारपीट। गणपति तो मोटे ताजे खास इस 
क्राम के लिए बनाये ही गये थे | > 
भवद्भवनदेहली विकटतुण्डद॒ण्डाह ति- 
ब्रुन्‍न्मुकुटकोटिमिमधवदादिभिभू यते । 
'सूँड की झ्षपेट दृटत मुकुट देवराज को | 

शिव के गणो को उन्हों ने मार मगाया। और जिन देवों को, इन्द्र, वरुण, 
कुबेर आदि को, अपनी सहायता के लिए वे बुला लाये उन की भी यही दशा 
हुईं। इधर से चंडिका लोग सब प्रकार से अपने गणपति की सहायता करती , 
रहीं | अन्त मे, आगे हो कर विष्णु लड़ने आये; उन से लड़ने मे गणपति जी जो 
उलमे तो शिव ने मौका पा कर पीछे से जा कर गणपति का सिर त्रिशूल 
से काट डाला। दूसरे दल के लीडरों को धोखे से भी परास्त करना' आज काल 
भी शुद्ध धर्म समझा जाता है। दूसरा भी श्रर्थ हो सकता है, 

विसिनोति, व्याप्नोति, जगत्‌ सब, इति विष्णु: । 

महतृतत्त्व बुद्धितर्व का सारभूत, परम सातच्विक, अ्व्यक्त हो कर व्यापक, 
आध्यात्मिक शञान। यदि अहकार की अ्रधम तामस राजस बुद्धि से प्रेरित, अज्ञानी, 
अल्पज्ञानी,' कोई जीव उस ज्ञान से लड़ेगा, तो उस जीव का शिरशछेद, शिव 
अर्थात्‌ रुद्ररूपी उत्तम तमसू द्वारा होना उचित ही है। आगे फल अच्छा होगा | 

पर तत्काल इस जीत का फल अच्छा नही हुआ । चडिका देवियों परम 
क्रुद्ध हुई । बच्चे पर आपत्ति आवे तो गाय भी सिहिनी हो जाय | प्रलय की 
तयारी हो गई । जन्न मियॉ-बीत्री मे लड़ाई ठने तो सिवा गहस्थी के प्रलय के 
ओर क्या हो सकता है ? सर्वनाश होते देख कर नारदादि ऋषियों ने, जो उस 
समय के “एडिटर, पत्र-सम्पादक-स्थानीय, थे, इधर उधर की “रिपोर्ट! जमा 
किया करते थे, ससार का हाल घूम घूम कर बढ़े शौक से देखा करते थे, और 
कलह और युद्ध मे विशेष रस मानते थे, क्‍योंकि इन के बिना तो 'पिपर” की 
बिक्री ही कम हो जाय--इन ऋषियों ने दोनो पक्षों को, 'मैन वसंस वुमन” को, 
सममा-बुझा कर सुलह कराई । प्रलय ही हो जाय तो फिर तमाशा देखने को 


श्ड छुः मुख के बड़े भाई [ सम॒० 


कात्तिकेय, स्वामिकातिक, साम्ब, सुब्रह्मण्य, सनत्कुमार, सेनानी, गुह, कुमार, स्कद, 
महासेन, तारकारि, आदि, वे भी आ पहुँचे । एक एक नाम का श्रर्थ है। छः 
मुख से छः कंत्तिकाओं का दूध पीया था । 


वि यः तस्तम्भ षड इमा रजांसि 
अजस्य रूपे किसपि स्विदेकम्‌। ( ऋग्वेद ) 


सौर सम्प्रदाय मे, सौरजगत्‌ में, सौर व्यूइ-समूह में, जो प्रथिवी के सहश छः 
अन्य ग्रह आकाश में थमे हुए घूम रहे हैं, उन सब से से, अ्रनेकानेक जन्म जन्सा- 
न्तर में घूमता हुआ, सब का अनुभव कर के, सब का शान सचय कर के, सब के दूध 
से पुष्ट हो कर, जो मह्पराक्रमी जीव, इस प्रथिवी पर, देवसेना का सेनानी हो कर 
ञग्रा य्पका है, 'स्कन्‍न! हुआ है, वह घण्मुख स्कंद, गणपति का भी बड़ा भाई। 
छादोग्य उपनिषत्‌ ,७-२६-२, मे कहा है कि सनत्कुमार-स्कंद, तप से शुद्ध हुए. जीव को 
“तमसस्पार दर्शयति?'; अन्य उपनिषदों मे कहा है, “अविद्यायाः पार तार्यति”, 
“तार ब्रह्म व्याचष्ट??; सनत्कुमार-गुह के जन्म की, प्रथिवी पर उतरने की, “तारक” 
दैत्य को मारने की, कथा, महामारत मे, वन, शल्य, प्रभ्नति पवों भे कही है । 
पतारकः मंत्र के उपदेशक, “तारक दैत्य के मारक, सनत्कुमार परमर्षि भी, देव- 
सेनानी भी--यह सब पुराख-गुह्म,/ आष॑-रहस्य है। माडम ब्लावाट्स्की के 
ग्न्थों में इन का कुछ उद्घाटन किया है। “लीडरी? मे हिस्सा लगाने को, काम में 
अडचन डालने को, और “लीडर! को बहँँकने से रोकने को भी, ऐसे बड़े भाई 
लोग आ ही जाते हैं । 

अच्छा तो स्क॑ंद जी ने भी और गणपति जी ने भी साथ ही ब्याह की फर्माइश 
की । और मेरा आगे, मैरों आगे, की स्पर्धा हुईं। जान छुड़ाने के लिये, और 
समय टालने के लिए, शिव जी ने कहा कि तुम दो मे से जो प्रथ्वी प्रदक्तिणा 
कर के पहिले लौट आधवे उस का ब्याह पहिले किया जायगा | आज काल' काला- 
पानी की बड़ी नाव पर पैर रखते ही, हिन्दू को, हिन्दू के भाई जात बाहर कर देते 
हैं । पहिल्ते समय मे सात समुन्दर पार कर के सारी प्रथ्वी की परिक्रमा की हिम्मत 
दिखाये बिना -ज्याह. ही नहीं होता था। बोदे बेहिस्मत को, जो दुनिया का 


१, गण० |] चतुर गणुश का विवाह पढ़िले श्पू 


हाल कुछ जानता नही, कौन कन्या दे ? अस्तु | घण्मुख जी फिर भी अपनी 
पुरानी घुमन्तू प्रकृति के अनुसार कट लाठी उठा कर प्रथ्वी परिक्रमा को चल दिये । 

गणेशजी ने क्‍या किया ! गणेश जी भी उठे, और सात बेर शिव पार्बती 
की परिक्रमा कर के सामने खड़े हो गये | 

“अ्रब्बा शी, अम्मा जी, ब्याह कर दीजिये |?” 

“अरे ! प्रृथ्वी-परिक्रमा को न कहा था १? 

“आप ने एक बेर को कहा था, में तो सात बेर कर चुका, आप ने देखा 
ही नहीं ९77 

कैसे ९१) 

“आप की और माता कीं, पुरुष परमात्मा की ओर “उमा? 'मा-या? मूल-पकृति 
की, कई बेर परिक्रमा कर ली, अपनी बुद्धि के भीतर ही इन का तत्त्व पहिचान 
लिया, तो फिर इन के बाहर कौन प्रथ्वी है जिस की परिक्रमा बाकी है ?? 

“सचमुच तुम बुद्धिसागर हो, तुम्हारा ही ब्याह पहिले होमा चाहिए |” 

चले शंकर पार्वती कन्या की खोज में । हू ढ़ते द्वें ढ़ते विश्वकर्मा विश्वरूप की 
दो कन्या, बुद्धि ओर. सिद्धि, मिलीं | उन से ब्याह किया मया | यही दो तो समस्त 
विश्व की सारभूत रल्न हैं । 

इत्युक्तवा तु समाश्वास्य गणेश बुद्धिसागरम्‌ 
विवाहकरणे तो चर मतिं चक्रतुरुत्मास्‌ । 
एतस्समिजंतरे तन्न विश्वरूपसुत्ते उसे, 
सिद्धिबुद्दी इति ख्याते सर्वाज्ञखुन्दरे शुभे। 
ताभ्यां चेव गणेशरय विवाहं चक्रतुसु दा । 
यथा चेंब्र शिवस्यपेव गिरिज्ञाया; मनोरथः, 
तथा च विश्वकर्मांउसों विवाह कृतवांस्तदा | 
कियता चेत्र काछेन तस्य पुत्री बभूवतुः ; 
सिद्धेलक्ष्यः तथा बुद्धेलामः परमशोभन्ः। 

मालूम पडता है कि दहेज़ भी कुछ ठहराया गया ,था, नहीं तो -यह ज़रूर ही 
करार विश्वकर्मा से करा लिया गया था कि ख़िलाना-पिलाना बरात को अच्छी 


१६ दो पत्नी, बुद्धि-सिद्धि [ सम» 


तरह | क्योकि पुराण, जो कदापि भूठ नहीं कह सकता, और जिस मे ज्षेपक का 
सदेह भी करना महापाप है, लिखता है कि जैसा जैसा शिव पार्वती का मनोरथ 
हुआ, वैसा वैसा बिचारे विश्वकर्मा ने विवाह में किया ! न करता तो उस की 
मुसीबत आ जाती । आजकाल हिन्दुओं के विवाहो मे देख ही पड़ता है कि 
लड़की वाले की क्या क्‍या फ़ज्ञीहत होती है। हिन्दू धर्म, हिंन्दूबशिष्टता और 
सम्यता, की ऐसी ,खूबी ही है। 

अब नये जमाने, नये युग, के 'स्पिरिट', रूह, भाव, चित्त, के अनुसार, 
लड़के-लड़की, नहीं, युवा-युवती, बिना बाप जी, माँ जी, पुरोहित जी, ज्योतिषी जी, 
हजाम नापित घटक जी, भाई बन्धु जी, से पूछे ही, अपनी पसंद से 'स्वयवर? 
ब्याह ठहरा लेना शुरू करेगे, तब यह फ़ज़ीहते बचेगी । पर, हॉ, दूसरे चाल की 
नई फ़ज़ीहतें, आपत्तियाँ, ज़रूर ही पैदा होंगी, इन्द्र न्याय से; यह कथा न्यारी । 

अच्छा, विवाह हुआ, तो अब विवाह का फल भी होना चाहिये। तो सिद्धि 
को एक पुत्र हुआ, उस का नाम लक्ष्य, और बुद्धि को भी पुत्र, लाभ | 

छुपी पोथी में नाम लक्ष! लिखा है, पर इस से विधि मिलती नहीं । 
“लक्षु-द”, “लक्षु-द”, लाख रुपया का एक साथ दान करने वाले की महिमा 
दानप्रशंसक कवि लोगो मे. बहुत प्रसिद्ध है, जो चाहते हैं कि किसी गॉठ के पूरे 
अकल के अधूरे राजा साहूकार की बाहवाही एक़ दो कवित्तों मे कर दे, ओर वे 
अपनी खुशामद से खुश हो कर उन को लाख रुपये की थैली उठा कर दे देवे, चाहि 
भारी मिहनत करने वाले किसान पेट भर खाने को पावे या न पावे | स्थात्‌ ऐसे 
ही भावों के कारण पोथी मे “लक्ष! छप गया है। यह ठीक है कि कार्यसिद्धि 
होने से लक्ष रुपया मिल जाता है। पर लक्ष क्‍यों, कोटि क्यो नहीं ? लक्ष तो 
छोटी चीज है। पुराने ऋषियों के भाव ऐसे नहीं थे। 'ात्रे दान! की प्रशसा 
उन्हों ने यदि की है तो संतोष? की प्रशसा और भी अधिक की है | आज काल 
दान! ही की प्रशसा सुन पड़ती है, संतोष? की नहीं | कथा प्रसिद्ध है, पर जितनी 
प्रसिद्ध होनी चाहिये उतनी नहीं, कि एक राजा ने सोने की मुद्राओ की थेली मंत्री 
को दी, और कहा कि किसी साथु महात्मा को देना। कुछ दिन पीछे राजा ने मत्री 
से पूछा, “किस को दी” । उत्तर मिला, “अपने को? । “क्यो?! तो, “जो 


१, गणु० ] तपसी घनवन्त, दरिद्र णही? १७ 


से पूछा, “किस को दी?। उत्तर मिला, अपने को,। यों !?। "साधु 
महात्मा थे वे लेते नहीं, जो लेते थे वे साधु महात्मा नहीं; में ही एक ऐसा 
मिला जिस मे दोनो गुण, साधु भी और लेने वाला मी ॥? 

बहुधा देख पड़ता है कि लंबे चौड़े मोटे ताजे गेस्वाघारी बेफ़िके महाशय, 
दुबले पतले सूखे साखे तरह तरह की चिन्ताओ्रों और आश्रितों के बोकों से लदे 
हुए. गहस्थ के सामने आ बैठते हैं, ओर कहते हैं, “आप भाग्यवान्‌ हो, आप को 
आज साधु महात्मा का दश्शन हो रहा है, आप दानी सुन पड़ते हो, कुछ सेवा 
करो, हमारे साथ पचास मूर्तियों हैं, आज आप ही के जिम्मे हलवा पूरी की सेवा 
हो? । और हिन्दू ग़हस्थ की बुद्धि आज सैकड़ों वर्ष से ऐसी कुठित और अन्ध- 
श्रद्धा से जड़ बनाई जा रही है कि इस से यह उत्तर देते नहीं बनता, कि 'महाशय ! 
आप अपने मुँह से साधु महात्मा बनते लजाते नहीं हो; आप स्वयं भी कुछ 
दूसरों की सेवा करते हो, या दूसरों ही से सेवा चाहते हो ! आप ने मुझे दानी 
सुना हे तो मे भी आप को सतोषी सुना चाहता हूँ; आप के पुरखा सच्चे साधु 
महात्मा ऐसे होते थे कि दूसरों का काम साधते थे ( सान्नोति परेषाम्‌ शुभान्‌ 
कामान्‌ इति साधु; ), ओर मॉगना तो दूर रहा, कोई कुछ देता था तो भी नहीं 
लेते थे । यह श्लोक बहुधा सुनाया जाता है, ॥॒ 

बतेतु जायते शूरः, सहस्तेषु च पंडितः, 
वाग्मी दशसहस्नेषु, दाता भवति वा न वा । 

किन्ठु मेरी पोथी में, एक तीसरी पंक्ति श्र लिखी है, 'संतोषी रूभ्यते नैव, 
याचकास्तु पदे पदे!। वत्तेमान समय मे न उचित सतोष ही, न उचित 
दान | लक्षदः 'लक्षद! कर के, अपात्र कुपात्र को राजस तामस दान की मिथ्या 
प्रशसा का फल यह हुआ है, कि थोड़े से मिथ्यादानी होते हैं, ओर जनता का 
बहुत बड़ा भाग मिखमगा और मोघजीबी हो गया है; ओ्रोर 'बुद्धि सिद्धि! देश से 
दूर चली गई और पच्छिम के देशों मे जा बसीं; और अधायुषों, मोघजीवियों, 
मुफ्तखोरी, मिथ्या-वेश-धारियों से भारत मर गया। तुलसीदास जी ने, दूसरे 
पहलू से, रामायण में लिखा है, 'तपसी धनवन्त, दरिद्र यही, कलिकौतुक बात 
न जात कही? । मांगते मांगते, मूसते भूँसते, 'तपसी” तो धनवत हो गये हैं, ओर 
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उन को देते देते ग़हस्थ दरिद्र हो गये हैं | इसी मिथ्या भाव के कितने ही अ्रन्य 
रूप देख पड़ते हैं। लोग आते हैं, कहते हैं, “एक कष्ट देने आया हूँ, क्षमा 
कीजियेगा;? कष्ट का दान लेते लेते भत्ते आदमी का घर भर जाता है, और नया 
कष्ट रखने की जगह नहीं रहती, पर कष्ट का दान देने वाले लोग चले ही आते 
हैं; उनका तॉता ओराता ही नहीं ( 'तति उर्बरितः नहीं होती )। और कहते हैं 
“जन का काम यही है कि दूसरों का काम कर दे, दूसरों की इच्छा पूरी कर दे, 
दूसरों का बोझ उठा ले, हल्का करे, इस लिये, ( यदि ) आप सजन हैं, ( तो ) 
मेरा यह काम कर दो, मुझे इतना रुपया दे दो, मेरे पुत्र को पाल पोस पढ़ा लिखा 
ओर रोज़गार भी लगा दो, मेरी बेटी का ब्याह करा दो?, इत्यादि । यदि उन से 
कहा जाय कि जो परिभाषा आपने 'सजन? की की है, उस के अनुसार, आप ही मेरा 
यह काम कर दो, तो उत्तर होता है, 'मैं किस योग्य हूँ, इत्यादि । कितने ही 
लोग कहते आते हैं कि आप को, अमुक अधिकारी से जान पहिचान है, इस 
लिये मेरी सिफारिश ऐसी ऐसी उस से कर दो ।? मानो 'उन? से जान पहिचान 
इसी लिये है कि अ्रन-जाने आदमियों की सिफ़ारिश करता रहे ! हे भाई ! स्वार्थी 
लोग 'सजन!ः की परिभाषा उस प्रकार से करते हैं जैसी आप ने की हे, 
ओर जिस से प्रायः अनुचित काम कराना चाहते है, मिक्षा मॉँगते हैं, प्रार्थना 
करते है, उसी को शिक्षा देते हैं, आदेश उपदेश देते हैं, डॉय्ते हैं ! भाई ! 
यह तो घृष्टता है, “भिक्तु-पाद-प्रसारण-न्याय है? “अंगुली पकड़ते, पहुँचा 
पकढ़ना है |? स्वार्थी दोष न पश्यतिः, स्वार्थान्धता है, गरज़मन्द बावला।? 
धर्मार्थी सज्षन की परिमाषा दूसरी है; धर्मार्थी सज्नन वह है जो न स्वर्य 
कोई अनुचित काम करता है, ओर न किसी दूसरे से अनुचित काम 
कराना चाहता है। कभी कभी यह भी लोग कह देते हैं, 'वाह, साहब, दो क़ल्म 
लिख देने मे आप का क्या होता है! आप का इस मे क्या बिगड़ता है ? आप से 
कुछ रुपया नहीं मोगते हैं ।? हे भाई ! ज़रा समझो यदि दो क़लम कोई चीज़ 
ही नहीं, तो क्‍यों लिखवाना चाहते हो ? अपना मतलब भी साधना चाहते हो, 
अपमान भी करते हो उसी का, और उस की कलम ओर समझ और नीयत 
का, जिंस से मतलब निकालना चाहते हो !; यह तो बड़ी धृष्ठता दे; 'उलदि चोर 
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कोतवालहि दाण्डे? ! किसी भी राह-चलतू से ही दो क़लम क्यो नहीं लिखवा लेते ? 
स्वय ही क्‍यों नहीं लिख लेते ! और आप को तो आज प्रथम बार देखता हूँ, 
आप के विषय मे कुछ जानता नहीं, कया भूठी सिफ़ारिश लिख दूँ ९ | रुपया 
तो नहीं माँगते हो, पर झूठी सिफारिश के बल' श्राजीव जीविका वा अन्य कोई 
बड़ा लाभ चाहते हो ! ऐसी भूठी सिफ़ारिशों का फल यही होगा, कि आप का 
काम तो होगा नही, में बेवकूफ़ समझा जाऊँगा, और जान पहिचान भी 
मिटैगी | इत्यादि | तो उचित बीच का रास्ता यह है कि कुछ दो तब कुछ लो | 
तैदत्तानअप्रदायएभ्यो यो भुंक्ते स्तेनः: एवं सः; 
प॒व॑ प्रवर्तितं चक्र न अनुवत्तेवति इंह य३, 
अधायुर्‌इंद्वियडरामो मोघ॑, पार्थ |, स जीवति। (गीता) 
ऐसे हेतुश्नों से, सिद्धि का पुत्र तदनुरूप होना चाहिये न! तो उस का 
अनुरूप पुत्र लक्ष्य' ही है। जो ही कुछ जिस किसी का लक्ष्य हो उसी का 
लाभ उस के लिये सिद्धि है। यदि वशटिका तो बराटिका, ही की सिद्धि। यदि 
इंद्र्व, गणपतित्व, ब्रह्मत्व, तो इंद्रत्व, गणपतित्व, ब्रह्मत्व की सिद्धि | 
जैसे सिद्धि का उचित प्रसव लक्ष्य” हुआ, वैसे ही बुद्धि को भी 'लाभः 
नामक पुत्र हुआ, अथवा लामोपाय कहिये। सच पूछिय्ने तो मुझे ऐसा जान 
पड़ता है कि यहाँ भी प्रचलित लिखी और छुपी पोथियो मे पाठ का व्यतिक्रम हो 
गया है । 
बुद्धेलक्ष्यस्तथा सिद्धेलांभः परमशोभनः, 
ऐसा होता तो अधिक ठीक होता। बुद्धि तो लक्ष्य को और उस के लाभ 
के उपाय को, मार्ग को, निर्णय करती है, ओर क्रियाशक्ति, सिद्धिशक्ति, उस 
लक्ष्य को सिद्ध करती है, साध लैती है, लक्ष्य का लाभ करती है। 


गणपतित्व की कठिन शर्ते । 


बस, गणपति जी महाराज, सिद्धि और बुद्धि को पत्नी, और लक्ष्य और 
लाभ को पुत्र, प्रात्त कर के सुख से गहस्थी करने लगे, और सत्र के अग्रपूज्य 
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बने। जिस की ऐसी गिरस्ती हो उस की पूजा कौन न करे! और जो आज कल के 
शिक्षित महाशय एक-पत्नी-बअ्त पर बड़ा आग्रह करते हैं, उन को यदि ऐसी दो 
भार्याएँ और ऐसे दो पुत्र मिलने का संभव देख पड़े, तो में समभता हूँ कि 
अवश्य ही वे अपना एकपत्नीब्रत का आग्रह छोड़ दें | पर, मित्रो ! गणपति होने 
और ऐसी दो भार्या और ऐसे दो पुत्र मिलने के जो समय? हैं, जो शर्तें है, 
उन का पालन करना सरल नहीं है, इस को खूब समभिये--पहिले एक सिद्धान्त 
पर, एक पक्तु पर, श्रट्ल हो कर सब से लड़ाई लड़ना, ओ्रोर उस में अपना सिर 
तक कटा देना, फिर एक दाँत वाले एक हाथी का सिर पहिनना ! अपनी श्रॉख 
के सामने की 'हिस्टरी? को, 'इति+ह+आस? नहीं, श्राप तु 'इति+हइ-+अस्ति? को, 
देखिये । जो जन “लीडरः बनना चाहते हैं, बुड्धिपूवंक, अपने यक्ञ से ; अथवा 
अबुद्धिपूरवक, अन्तरात्मा की प्रेरणा से, पूर्वकर्मानुसार, दूसरों के हठ से, जबरदस्ती 
“लीडर? बनाये जाते हैं; उन को क्या क्या दुर्दशा भोगनी पढ़ती है ! पह्विले तो 
वे प्रायः कुछ दिनों तक ऐकपात्षिक और टेकी जिद्दी लड़ाके होते हैं; पर क्रमशः 
जब उन की युद्धशक्ति देख कर कुछ लोग उन के साथ हो जाते हैं तब उन को 
अपनी राय छोड़नी पढ़ती हे, ओर जो 'सब की राय”, अर्थात्‌ भूयिष्ठ की राय, 
हो, वह माननी पढ़ती है ! यथा 'सर्ब' प्द हस्तिपदे निमझ”?, तथा “स्व मुण्दं 
हस्तिमुण्डे प्रविष्ट; सब से बड़ा सिर, बहुतर बहुतम मत का सिर, हाथी का हैं; 
उस में भी दोत एक ही होना चाहिये; इन्द्र नहीं, ढोत नहीं, द्विविधा नहीं। और 
भी; मनुष्य के सिर में केवल ज्ञानेंद्रिय और शानशक्ति हे, हाथी के मुण्ड में 
जशानशक्ति के साथ साथ प्रधान-कर्मेन्द्रिय-इस्त-रूपी नासिका-शुंड भी हे। अर्थात्‌ 
लीडर महाशय को ज्ञानी भी ओर कर्मण्य भी शेना चाहिये। नो ऐसे शान- 
कर्म-आत्मक बहुमत को अपने कन्घे पर ओढ़ कर संभाल सकें; और छोटे से छोटे 
चूहों को भी और बढ़े से बढ़े हाथियों को भी एक ही घर मे रख सके; बल्कि 
हाथी का मूँड ले कर चूहों की पीठ पर इस नजाकत और होशियारी से, लालित्य 
और सौकुमार्य और सावधानी से, बेठें, कि घूशा चिपणा शे जाने के ठिकाने 
ओर भी चेतन और जनानदार हो कर दूसरे विरुद्ध दल वालों के रास्ते मे बिल 
ही बिल कर दे; वे ही सब्र दलों, सब छोटे और बड़े।, का सम्मेलन कर के, लीडरी, 
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नायकी, चौघराहट, चत॒र्धरता, पेशवाई, सर्वगशपतित्व को निबाह सकते हैं । यह 
सब तभी हो सकता है जब उन में कर्मयोग-साधक एक-दतात्मक अ्रद्व तमाव हो 
दुजागरी नहीं; नहीं तो भेदबुद्धि जोर कर के दलों को छिन्न मिन्न कर देगी | एक 
को अधिक खुश किया तो दूसरे बिगड़े ; दूसरे को ज्यादा अपनाया तो एक 
भड़के | महा कठिन काम है सब को खुश रखना। अग्रेजी में कह्यवत है 'ज्ीज 
आल प्लीज ननः, अर्थात्‌ 'सब के तोषण के जतन, सब को रोषण होय; सबहि 
समेटन जो चले, सब ही देवै खोय”; पर 'लीडरः को अपने दल के भीतर, यह 
करना पड़ता है| यदि ठीक ठीक एकदन्त हो तो स्यात्‌ कथंचित्‌ कुछ इतार्थता 
पावै। और इस के साथ साथ 'लीडर” महाशय को “लक्ष्य! का भी ज्ञान होना 
चाहिये, क्या लक्ष्य है. जिस की सिद्धि चाहिये, तथा उसके लाम के उपाय को 
बुद्धि भी होनी चाहिये, और बड़ी एकदंतता, एकान्तता, एकाग्रता, एकलक्ष्यता 
से उस के साधने में लगना चाहिये। “इक साथे सत्र ही से, सत्र साथे सब 
जाय (' नहीं तो लीडरी बहुत दिन तक नही चल सकती | बढ़ी कठिन शर्तें हैं ! 
पर कितने ही लोग जिन मे ऐसे गुण एक भी नहीं हैं, लीडरी की तृष्णा से 
पागल हो रहे हैं ! 


लक्ष्य और लाभोपाय ओर लाभ । 


आज काल तो प्रायः यही देख पड़ता है कि न लक्ष्य का ही स्पष्ट शान 
है, न उस के लाभोपाय की सुविचारित सुव्यवस्थित बुद्धि है। बिचारी सिद्धि 
कहाँ पास आवे ? आप को क्या चाहिये, इस को यथाशक्ति सुस्पष्ट निशंय कर 
लीजिये | तत्पश्चात्‌ किस एक प्रकार से, अथवा किन किन विविध प्रकारों से 
वह लक्ष्य प्राप्त हो सकता है, इस को यथाशक्ति यथाबुद्धि पूरे परिश्रम से विचार 
कर के, लाभ के उपायों को स्थिर कर लीजिये । तब काम मे प्रदत्त हूजिये। 


सहसा विदयीत न क्रियाँ, भविवेकः परमापदां पद; 
धृणते द्वि विम्टध्यकारिण गुणलुब्धाः स्वयमेव संपदः । 
( भारति: ) 
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गुणवद्अगुणवद्दा कुबता कायजातं, परिणतिरभवधाया यत्रतः पण्डितेन 
अतिरभसकृतानां कमंणांभाविपत्तेर भवति हृद्यदाही घाल्यतुल्यो विपाकः । 
( भत्त हारे: ) 
'जल्दबाज़ी से काम नहीं करना। अविवेक से बड़ी बड़ी आपत्तियाँ सिर पर 
आ पड़ती हैंँ। अच्छी तरह सोच विचार कर काम करने वाले के गुणों पर लुभा 
कर संपत्तियाँ आप ही उस के पास आती हैं| कार्य आरभ करने के पूर्व, पंडित 
को चाहिये कि श्रच्छी तरह से उस के गुण ओर अवगुण को विचार ले, और क्या 
परिणाम होगा इस का यथाशक्ति निश्चय कर ले | बहुत त्वरा से किये हुये कामो 
का फल ऐसा हो जाता है कि मरते दम तक हृदय मे कॉठा चुभा और 
जला करता है।? 
पर इस बांत का श्रर्थ यह मत लगा लीजियेगा कि चुप बैठना अच्छा है । 
कर्मणि एवं अधिकारस्ते, मा फलेघु कदाचन, 
मा कमफल्बुद्धिर॒भू:, मा ते संगो5स्‍्तुअकमंणि। ( गीता ) 
“उचित कर्तव्य कार्य करने ही का अधिकार तुम को है, फल पाने का अधिकार 
नही है। कर्म का फल मुझ को मिले--ऐसी बुद्धि मत करो, न ऐसी कि में कुछुकर्म 
न करूँ |! ह 
काम अवश्य कीजिये, ओर निःस्वार्थ बुद्धि से कीजिये; पर आगा 
पीछा मी श्रवश्य सोच लीजिये; और फल को परमात्मा पर छोड़िये; तब 
गणपतित्व चमकेगा | 


शब्द-निरवंचन और बुद्धि । 
गणपति के स्वरूप और सामग्री का और भी अर्थ किया जा सकता हे | 
निरुक्‍त शास्त्र मे प्रसिद्ध है कि वेद का अर्थ कई प्रकार से करना चाहिये, 
यौगिक, याशिक, ऐतिहासिक, आदि | सांख्य के शब्दों मे कहने से तीन मुख्य 
प्रकार ठहरते हैं, आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदेविक | प्रत्यक्ष ही है कि 
पुरुष अर्थात्‌ आत्मा, प्रकृति अ्र्थात्‌ भूत, ओर उन के सम्बन्ध की शक्ति श्रर्थात्‌ 
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“देव,” की ही लीला यह सब संसार है। संसार के प्रत्येक पदार्थ में ये तीनो हैं । 
इसी से तीनो भाव हर जगह मिलते हैं। वेद के वाक्‍्यों के भी तीन मुख्य अर्थ होना 
उचित है; और जैसे वेद का निर्वचन (व्याख्या) करना उचित है, उस से भी अधिक 
आवश्यक है कि पुराणों के वाक्यों का निर्वेंचन किया जाय। पर काल की गति से 
वह सब ज्ञान इस देश से प्रायः लुप्त हो गया जिस के बल से ऐसा निःशेषवचन' 
किया जा सकता है। उस के स्थान पर शब्दाडम्बर, 'वाचो विग्लापन,? मिथ्या 
दुशग्रह, परस्पर ईर्ष्या, छिंद्रान्वेषण, गुणप्रच्छादन, यही अधिक देख पड़ता है । 
यदि कोई गणपति के पुराणोक्त रूप को रूपक कह कर उस का निर्वेंचन करना 
चाहे, तो स्थात्‌ वह नास्तिक, म्लेच्छ, पतित, अस्पृश्य, समझा जायगा। “धर्म के 
विषय मे बुद्धि को मत लगाओ?, 'शाख््र मे, अर्थात्‌ जिस पोथी को में शास्त्र बताऊँ 
उस मे, लिखी सब बातो को आँख बन्द कर के मानो?---यही हुक्म सुन पड़ता है; 
यद्यपि अग्रपूज्य गणपति का विशेष विशेषण “बुद्धिसागरः है ! हनुमान भी 
“बुद्धिमतां वरिष्ठ” कहे जाते हैं, 'शासत्रसागरः और 'शास्त्रि-बरिष्ठ” नहीं | दर्शन का 
सिद्धान्त है कि सृष्टि का पहिला आविर्भाव, प्रकृति का प्रथम परिणाम, महत्‌ 
तत्व -- बुद्धि तत्त्व है | प्रकृतेमंहान्‌ , अर्थात्‌ बुद्धिः ! स्बमान्य भीष्म का आदेश है, 


तस्मात्‌, कौन्तेय !, विदुषा, धर्मांधम॑वि निश्चय, 
बुद्धि मास्थाय छोके5स्मिन्‌ वत्तितव्यें कृतात्मना । 
( श्ञान्तिपव, कअर० १४१ ) 
उत्सगेंण, अपवादेन, ऋषिभिः कपिलादिमि३, 
भ्रध्यात्मचन्तांभाशित्य, शास्राणिउक्तानि, भारत ! 

( अ० ३६० 2 
जाजले ! तीथमात्मैव, मा सम देशातिथिभंव । 
काश्णेघमेमन्विच्छन्‌ू स छोकानाप्नते झुभान्‌ । 

( क्ष० २६५९ ) 
अर्थात्‌ धर्माधर्म का निर्णय, ऋृतात्मा आत्मशञानी मनुष्य, बुद्धि से ही कर 
सकता है, और ऐसी ही आध्यात्मिक बुद्धि के बल से कपिलादि ऋषियों ने सब 
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शास्त्र बनाये | उत्सगेरूपी साधारण नियम भी बनाये, और विशेष विशेष अब- 
स्‍्थाञ्रों के विचार से उन नियमों के श्रपवाद भी कहे । सब से बड़ा सच्चा तीर्थ 
आत्मा ही है | दूसरे तीर्थों में, देश देश मे, अ्रतिथि बने, क्‍यों भठकों ! अपने 
भीतर ही धर्माधम को देतुपूवंक विचारों | जो मनुष्य हेतुयुक्त धर्म पहिचानता 
आर करता है वही शुभ लोकों को पाता है | 


जिस धर्म में धर्माधिकारी लोग बुद्धि का, जिशासा का, शंका-समाधान का, 
कार्य-कारणान्वेषण का, विचार का, ही तिरस्कार करेंगे, वह धर्म अ्रवश्य ड्बेगा; 
“ुद्धियेस्य बल॑ तस्य, निर्बद्वेस्तु कुतों बल”; “बुद्धो शरणमन्बिच्छ, बुद्धिनाशात्‌ 
प्रशश्यति! ( गीता ) | यही कारण है कि जब से सनातन? धर्म में यह “अधुना- 
तन? अ्र-ब्रद्धि दुर्बंद्धि, घुसी है, और उस का “बौद्ध स्वरुप इस देश से बिल्कुल 
निकाल दिया गया, तब से, अ्रर्थात्‌ कोई बारह सौ बे से, यह धर्म परायों की 
जूतियोँ खाता ही चला आता है और सिकुदता ही जाता है । 
अविद्यायांभंतरे वतमानाः, स्वयंघीराः पण्डितम्मन्यमानाः, 
जंघन्यमानाः पर्यन्ति मूदाः, भन्धेनैव नीयमानाः यथान्धा: । 
ह ( कठोपनिषत्‌ ) 


अविया मे बूडे, भेद-बुद्धि मे सने; अपने को बड़ा धीर बड़ा पणिडत मानते 
हुए; निष्कारण 'छुओ मत? से ही धन्यम्म-य पवित्रम्मन्य; समानरूप पॉचभौतिक 
जिगुणात्मक शरीरों मे, बिना प्रत्यक्ष अशुचिता आदि अस्पृश्यता का कारण हुए भी, 
छिपा हुआ आत्यन्तिक 'जन्मना वर्णभेद! मानते हुए; प्रत्यक्ष ही जन्मना पशुओ 
को, कुत्ता, बिल्ली, बंदर, मैंना आ्रादि को, गोद मे खेलाते, गाय, बैल, भेस, घोडा, 
बकरी अ्रदि को पालते; कितने ही पशुओं का मास उदरस्थ करते हुए. भी; अपने 
समान श्राकृति रखने वाले, नीरोग, स्वच्छु, मनुष्यों को, अद्श्यमान अप्रत्यक्ष 
“जन्मना! अ्रस्पृश्यता का भाजन समभते हुए; वज्ञसूच्यादि चैदोपनिषदों की विस्पष्ट 
शिक्षा का, श्रहकारवशात्‌ , अवहेलन करते हुए, ऐसे लोग ही यदि इस महा सार्थ 
के नेता गणपति बने रहेंगे, तो अवश्य यह साथ अन्ध-नीत-अँध की दशा को प्रात 
हो कर गहरे गढ़े मे गिरेगा । 
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इस लिये, प्रिय विद्यार्थीजन ! आप लोग, जिन ही पर देश के भविष्य 
उत्कर्ष की, उन्नति की, आशा अ्रश्रित है, जो ही हमारे भविष्णु, शुभयु, प्रीति- 
थात्र हो, जो ही पूर्व पुरुषों और उत्तर पुरुषों का उद्धार कर सकते हो, सच्चे 
गणपति का अ्रनुकरण करना, मिथ्या गणपतियो का नहीं। अ्रथ च, संसार का 
तथा अध्यात्म का अनुभव प्राप्त कर के, स्वय॑ सच्चे गणपति बनने का यत्ञ करना [ 
तभी पतित देश का उद्धार करोगे । पूर्व पुरुषों का उद्धार यों करोगे कि यदि तुम 
अपने सत्कार्यों से सत्‌ कीत्ति कमाओगे, तो तुम्हारे पूर्व पुरुषों को भी लोग याद 
करेगे; और उत्तर पुरुषों का, अपनी संतति का, तो प्रत्यक्ष ही भला करोगे । 


हे 
आध्यात्मिक अर्थ | 


गणपति के रूपक का जो अर्थ आप लोगों से अब तक मैने कहा वह अधि- 
भूत और अधिदेव मिश्रित है। एक और सीधा सादा श्रर्थ यह है कि, प्रत्यक्ष 
ही, घर के भीतर सब से अधिक आदर और फ़िक्र, सब से छोटे बच्चे की, की जाती 
है; तथा जितना ही मो ताजा बच्चा हो उतना ही सब को प्याय और अच्छा 
लगता है; और हाथी के बच्चे से बढ़ कर कोई बच्चा श्रधिक गोल मोल नहीं होता। 
अब दूसरा अर्थ सुनिए। मेरे एक मित्र ( श्री चम्पतराय जी जैन, अवध प्रान्त 
के हरदोई नगर के बारिस्टर ) ने ( अ्रपनी “गऊ-बाणी? नाम की छोटी पर बड़ी उत्तम 
पुस्तक में ) बड़े यत्ष से इस रूपक का शुद्ध आध्यात्मिक अर्थ भी निकालने का 
यज्ञ किया हे। वह भी कुछ घटा बढ़ा कर. और शब्दों को बदल कर, आप को 
सुना देता हूँ । 
वस्तुओं को काठ डालने वाले घूहों का श्र्थ विवेचक, विशेषक, विभांजक 
विच्छेदक, भेदकारक, विस्तारक, व्यासकारक, विश्लेषक ( 'एनालिटिकल? ) बुद्धि 
हे; जो बुद्धि सकरमय संसार के अबयवों को प्रथक्‌ प्रथक्‌ कर के पहिचानती है 
शेषों को पकढ़ती है; अशुरपि बिशेषोड्ध्यवसाय-करः?, तथा “युगपज ज्ञानानु 
स्पत्तिमनसों लिगम! (न्याय-सूत्र); वस्तुओं के सूक्ष्म सूक्ष्म विशेषों को ही पहिचानने 
से उन के विषय मे निश्चयात्मक ज्ञान होता है। और मन का यह विशेष लक्षण 
हैं कि वह दो ज्ञानो को एक साथ उत्पन्न नहीं होने देता । 
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अपना नेसर्गिक सिर कटना अहंकार का नाश है। 

हाथी के सिर का, नर शरीर से जुग्ना---यह संयोजक, समाहारक, समासकारक, 
समूहक, अनुगमक, अमेद-साधक, समनन्‍्वय-कारक, विरोध-परिहारक, संश्लेषक, 
आश्लेषक, शान है, ( 'सिथेटिकल? ) बुद्धि है। सब से बडा हाथी का सिर 
“महद्‌-बुद्धि' का सूचक है, जिसी का दूसरा नाम 'महानआत्मा? है। 


सर्वेषामेव भावानां सामान्य वृद्धिकारणम्‌ ; 

हासहेतुविशेषद्च, प्रवृत्तिसभयस्य तु; 

सामान्यमेकत्वकरं; विशेषस्तु पृथकत्वकृत; 

तुल्याथता तु सामान्य; विशेषस्तु विपययः । ( चरक ) 

धयदि सामान्य अंश पर ध्यान दें, तो एका ओर विस्तार बढ़ता है;दि य 

विशेष अश पर ध्यान दें, तो भेदभाव, प्रथक्त्व,, श्रोर संकोच बढ़ता है; ससार मे 
दोनो ही सदा काम कर रहे हैं ।! यथा, यदि कहें, हम भारतवासी”, तो भारत- 
बासिता रूपी सामान्य शुण पर ध्यान देने से अड़तीस कोटि मनुष्य एक भे झा 
जाते हैं; यदि कहें कि हम ब्राह्मण, वा ज्ञत्रिय, वा वेश्य, तो कुछ लाख ही रह 
जायेंगे; उस पर भी, कनौजिया, उस पर भी पंक्तिपावन, तो दस ही बीस बच 
जायेंगे; वा रघुवंशी, वा राठोर, वा बिसेन, वा डोगरा, वा कायस्थ, वा माहेश्वरी, 
वा अग्रवाल, वा ओसवाल आदि, तो भी कुछ सहल वा कुछ सौ ही । 


बुद्धिरात्मा मनष्यस्य, बुद्धि रेवात्मनों गति: । 
यदा विकुरुते भाव॑ तदा भवति सा सनः । 
( म«० भा० शांति० ज़० २५४ ) 
'ज्रिकालदविनी घुद्धि? । 'स सवधीदृत्यनभूतसवं: | 
अर्थात्‌ बुद्धि ही आत्मा है; आत्मा की गति, आत्मा का स्कुरण, आत्मा की 
ज्योति का ही नाम बुद्धि है; बुद्धि ही जब विशेष भाव को' पकड़ती है तब मन हो 
जाती है; बुद्धि ही तीनो काल देखती है; सब बुद्धियों का साक्षी, सच अनुभवों 
का अनुभव करने वाला, आत्मा है, ऐसे वाक्यों से इस बुद्धि के स्वरूप और 
कार्य की सूचना द्योती है । जैसे मन का लक्षण यह कटद्दा है कि वह एक ऋण में 
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एक ही (ऐन्द्रिय) शान को पकड़ता है, वैसे ही बुद्धि का लक्षण यों किया जाय कि 
वह, एक साथ, बहुत से, भूत, भवद्‌, भविष्य (स्मृति-संकल्परूप) के शञानों का, 
समाहार करती है, तो अनुचित न होगा । जीव को दोनों प्रकार के ज्ञान की 
आवश्यकता है; घूहों की भी, हाथी की भी, विशेष ज्ञान की भी, सामान्य ज्ञान 
की भी; अनेकज्ञान की भी, एकश्ञान की भी | 


संमत बिहुषां हिएतद्‌ समासव्यासघारणम्‌ । 
यदा भूतएथर्भाव॑ एकस्थंअनुपश्यति, 
तत एव व विस्तारं, ब्रह्म संपद्यते तदा । ( गीता ) 

“विद्वानो को यह प्रिय है कि ज्ञान के समास-व्यास दोनो को संक्षिप्त रूप को 
भी विस्तृत रूप को भी, सूत्र को भी भाष्य को भी, बुद्धि मे रखे । जब ससार के 
अनंत नानात्व को एक आत्मा में बैठा हुआ, और उसी एक से सब नाना बस्तुश्रों 
को निकला हुआ, जीव पहिचान लेता है, तभी उस का ब्रह्म अर्थात्‌ वेद श्रर्थात्‌ 
शान संपन्न होता है, और वह स्वय॑ ब्रह्मतत््व हो जाता है |? 

भेद देखना, व्यक्तियों देखना, यह साधारण जीव का काम है। वैदृश्य में 
साहश्य देखना, व्याप्तिग्रह के द्वारा अनुगम करना, 'सिमिलारिटी इन्‌ डैवर्सिटी! 
पहिचानना, यह न्यायशास्री, 'साय॑टिस्ट” का काम हैं। अनेक में एक देखना; 
भेद में अभेद के, व्यक्तियों मे समाज के, व्यक्तियों में समष्टि के, वैदश्य में साइश्य 
के, कारण को, परमात्मा का ऐक्य जानना; “यूनिटी इन्‌ मल्टिक्लिसिटी? समझना; 
यह वेद की अंतिम बात, ज्ञान की पराकाष्ठा, वेदान्त है । 

प्रवृत्ति च निवृत्ति च, कार्योकाय, भयाभये, 

बंध मोक्ष व, या वेत्ति बुद्धि, सा, पाथे !, साच्चिकी । 
सवभूतेषु येनएक॑ भावंअव्ययंईक्षते, 

अविभक्त विभक्तेषु, तज्ज्ञानं विद्धि सात्ततिकं । ( गीता ) 

'प्रबृत्ति ओर निद्ृत्ति, कार्य और अकार्य, मय और अभय, बंध और मोक्ष के 
सच्चे स्वरूप को जो बुद्धि पहिचानती है, वही बुद्धि सात्विक है। जिस ज्ञान से 
सब वस्तुओं मे एक अस्तित्व को, सब्न विभक्त पदार्थों मे उन सब को एक में 


र्ष “आँख नहीं तो ऐज़ा किस काम का! [ सम्‌० 


बांधने वाली परमात्मा की अविभक्तता को, पहिचानता है, वही श्ञान सात्तिक है । 

इसी बुद्धि के बल से गणेश को बुद्धिसागर का विशेषश प्राप्त हुआ है, विद्या- 
थिंयों के विशेष रूप से इष्टदेव बने हैं; सब विद्याओं, सब शास्त्रों, के शिक्षक, 
प्रवत्तेक, निर्मात। हैं | बिना इस बुद्धि के शास्त्र बेकार हैं | 


यस्‍्य नास्ति स्वयं प्रज्ञा, शास्रं तस्य करोति किम ? 
आर रे धि 
छोचनाभ्यां विहीनस्य दपणः कि करिष्यति ९ 


“जिस को अ्रपनी निजी बुद्धि नहीं उस को दूसरे की बुद्धि से उत्पन्न शास्त्र 
क्या सहायता कर सकता है ? जिस को आँख नहीं वह दर्पण ले कर कया करेगा ९? 

एकदतता इसी अद्व त बुद्धि का सूचक है। घूहों का अर्थ यह भी हो सकता 
है कि इस बुद्धि के प्राप्त करने में हजारों छोटे मोटे वि्न होते हैं | अह्मत्व इस को 
न मिले, जीव मेरे ही काबू मे रहे, इस लिये अविद्या देवी हजारों विज्न किया 
करती हैं। जो वाहन और साधक हैं, वे ही बाधक बना दिये जाते हैं। यथा, 
शौचास्सांगजुगुप्सा, परैरसंसर्ग:?, शुचिता की जब बृद्धि होती है तब्र पहिले अपने 
शरीर से जुग॒ुप्सा, और पीछे दूसरो से असंसर्ग होना चाहिये; पर देखा क्‍या जाता 
है १ सच्ची शुचिता तो है नहीं, केवल दंभात्मक दव षात्मक पवित्रमनन्‍्यता अधिकतर 
'कैली है; अपने शरीर से तो जुगुप्सा के स्थान में परम राग, हमारा शरीर दूसरो 
के शरीरों से बहुत पवित्र है?, जन्मतः ही; उत्तम रूप रक्ञ से, वा स्नान सदाचार 
भेथ्या आहार श्रादि से, इस हेतुविचार की कोई श्रावश्यकता ही नहीं; तपस्या से 
उस को कृश करने के स्थान मे सुस्निग्ध पालन पोषण; दूसरों से असंसर्ग का 
अर्थ, व्यवहाखवर्जन नहीं, किन्तु केवल मिथ्या छुझों मत', 'छूओ मत” । इस सच 
का क्‍या फल है ? जो ही शौच, साच्विक होने से व्रह्मश्ान का साधक होता, वही 
राजस तामस हो कर, अहंकार, द्रोह, और द॑भ से प्रेरित हो कर, उस अ्रभेददर्शन 
मे नितान्त बाधक हो जाता है | 

सनष्याणां सहस्नेपु कश्चिदू यत्तति सिदूधये । 
यतर्ता च सहस्राणां कशिचन्मां वेत्ति तत्वतः। ( गीता ) 
“हजारों में एक, सिद्धि पाने का यत्न करता है; और हजारों यत्ञ करने वालों 


१. गणु० ] गणपति को मोदक क्‍यों प्रिय ! २९ 


में कोई, मुझे, 'में! को, आत्मा को, परमात्मा को, ठीक ठीक पहिचानता हे ।” 
(प्रसिद्ध पाठ 'यततामपि सिद्धाना? है, पर इस प्रसंग मे तो 'सिद्धि! का “लक्षुयग” 
आत्मज्ञान ही जान पड़ता है; ओर यदि ऐसा, तो “सिद्धाना” कहने से अ्रमिप्राय 
ठीक नहीं बनता) । 

ऐसे आत्मज्ञान में, अभेद-बुद्धि मे, जो मानव परिणिष्ठित है, वही, विज्न 
करने वाले घूहों की, विन्नकारी शंकाओं की, सेना को दबा कर अपने काबू मे ला 
सकता है, उन पर सवार हो सकता है, गण-पतित्व कर सकता है | 

यह अभेदब॒ुद्धि बहूना जन्मनांअन्ते' जीव को प्राप्त होती है। इस लिये 
एतत्स्वरूप गणेश, सब से छोटे, सब से पीछे जन्मे, बालक रूप हैं। पर छोटे 
होने पर भी बृद्धों से वृद्ध हैं, 'पूर्वेघामपि गुरु कालेनानवच्छेदात्‌ः; पुरानों से 
भी पुराने हैं, कालातीत हैं, प्रधानप्रकृति के पहिले आविष्कार हैं | इस लिये सब 
के आगे इन की पूजा होती है; पूजा तो होती है, पर “ुद्धि-पूर्वक! नहीं होती; 
गणेश? की पूजा से पूर्व, पहिले, “बुद्धि! की पूजा होनी चाहिये। यह सजन भी हैं 
ओर विद्वजन भी हैं, गण” के पति, नेता, बनाने योग्य हैं---इस शान के लिये, 
“गण? को “बुद्धि? की आराधना पहिले करनी चाहिये; यदि “बुद्धि! ही की पूजा 
नही, तो काय की "सिद्धि! कहों ? आज काल के बुद्धि-द्रोष्टियों को इस पर विचार 
करना चाहिये । पर यदि विचार कर सकते तो बुद्धिद्रोही क्‍यों होते ! यदि बुद्धि- 
द्ोही हैँ तो विचार कैसे करेंगे ! अभेद्य चक्र हे ! कोई अ्रभिमन्यु, श्रभिमानी, 
कितु परमात्माभिमानी, ही, इसे भेद सकता है। स्यात्‌ उन की मृत्यु भी इसी 
मेदन में हो। पर रिपु अवश्य परास्त होंगे । 

अच्छा, इस हाथी को 'मोदकः बहुत प्रिय हैं। क्‍यों न हों ! बश्नबुद्धि वाला 
ज्ञीव, “नित्यानन्दः परमसुख़दः केवलो शानमूत्ति? तो मोदस्वरूप ही, सदा 
ब्रह्मानन्द मे, 'भूमा वै सुख? में, मम्म ही है । उस को 'मोदक” के सिवा और क्या 
अच्छा लगे १ और मोदकों का बल न मिलै, तो दुष्टों से लडें, केसे ! 

एक॒दुन्त है, अद्वोतवादी है, लम्बोदर है । अनन्त ग्रह्माड रूप प्रत्यज्ञ गोल 
लड॒डुक जिस के उदर में हैं, “'जगति यस्या सविकासंश्रासत”, प्रत्यक्ष चमड़े की 
आँख से देख पड़ने वाला आकाश-अह्म, जिस में ये सब ब्रह्म के अंड, त्रह्माड, 


३० तत््वतः परमात्मा ही सच्चे गणेश [ सम० 


सूर्य, चन्द्र, पृथ्वी, बुध, शुक्र, बृहस्पति, शनि, तारागण, फिर रहे हैं, ऐसा महा- 
ग्राणी, महाविराट , लम्बोदर न हो तो और क्या हो ! 
यह हुआ गणपति का आध्यात्मिक रूप। ब्रह्मवैवर्त पुराण, गणेश खण्ड, मे 
लिखा ही है--- 
ज्ञानाथंवाचकों गइच, णद्च निर्वाणवाचकः, 
मर तयोरीशां परं ब्रह्म गणेशं प्रणमाम्यहम्‌ । 
4? का अर्थ ज्ञान, गण! का अर्थ निर्वाण, दोनो का ईश गणेश श्रर्थात्‌ ब्रह्म, 
उस को नमस्कार है | 
तथा लिगपुराण में भी यही बात दूसरे शब्दों से कही है। शिव ही गणेश 
रूप हो गये | 
ततस्तदा निशभ्य वै पिनाकध्क्‌ सुरेश्वरः, 
गणेश्वरं सुरेश्वर चपुदंधार सः शिव: | ( अ० १०७ ) 
घूम फिर के सभी देवता परमात्मा ही के नाम और रूप हैं। और असली 
गणपति भी और महादेव भी वही हैं । 
इत्ं मिन्नं वरुणमप्निसाहुरअथो द्व्यः स्र सुपर्णों गरुत्मान ; 
पुक॑ सद्‌ विप्रा बहुधा वद॒न्ति, अभि यम मात्तरिश्वानंभाहु:। (ऋग्वेद ) 
एतमेके च्दंत्यपि मनमन्‍्ये प्रजापतिम , 
इन्द्रमेके, परे प्राणं, अपरे ब्रह्म शाश्रतम्‌ । ( सन ) 
जो गणपति के इस असली आध्यात्मिक स्वरूप को हृदय मे सदा धारण 
करेंगे, वे ही सच्चे गणपति स्वयं बन सकेगे | 
श्रद्धासयो5यं षरुषप, यो यच छुदूघः स एवं सः । 
जिसकी जैसी श्रद्धा, अमिलाषा, हार्दिक कामना, वही उस का ताब्िक 
मार्मिक रूप । 


गणपतित्व की मुसीबत | . 


गणपतित्व की मुसीचर्तें आप लोग आँख के सामने देख रहे हो । यह नई 
नात नहीं है, बहुत पुरानी है। पॉच हजार वर्ष पहिले, कृष्ण, इसी विषय का 


१. गणु० ] इन्द्र (राजा) की खुशामद, परमात्मा की याद नहीं ३१ 


अपना रोना नारद से रोये । उन की जीवनी के ऐसे अंशों पर आज काल भकक्‍त- 
जन कम ध्यान देते हैं। देना चाहिए । बंडी व्यवह्र-शिक्षा मिलती है। अपने 
मामा क्रूर कंस को मार कर, कृष्ण ने, नाना उम्रसेन को राजगद्दी पर बिठा कर, 
मथुरा में काम चलाना चाहा, और शराब-कबात्र-प्रधान मद्य-मास-मूथिष्ठ इन्द्रमल 
को बन्द कर के कृषिप्रधान गोमख की प्रतिष्ठा करने का यज्ञ किया। 


यांइ्मां पष्पितां वां प्रवदुंतिअविपक्षिचतः, 

बेदवादरताः, पाथ !, नान्‍्यदस्तीति वाद्निः, 
क्रियाविशेषबहुलां, ***तयापहतचेतसाम, 

व्यवसायात्मिका बुद्धि: समाधों न विधीयते । ( गीता ) 
फलश्रति कुसुमितां न वेदज्ञाः वदन्ति हि; 

भभिमुस्धा:, धूमतांता;, स्वं छोक॑ न विदन्ति ते ; 
हिंसाविहारा:, दहिभाछब्धे: पश्चुभि३, स्वसुखेच्छया, 

यजन्ते देवता? यज्ञ: पितृभूतपतीन खला$; 

उपासते इन्द्रसुख्यान्‌ देवादीन; न तथेव माम्‌ | ( भागवत ) 


“यह जो, वेद वेद कर के, ना-समक लोग, छोटी छोटी व्य५ क्रियाश्रों से 
भरी कर्मकाए्ड की बात सदा किया करते है, मानो दूसरी कोई बात है ही नही, उस 
के भुलावे में आर कर, भोग और ऐश्वर्य मिलैगा इस लालच में पड़ कर, मनुष्य 
अपना सच्चा कल्याण नहीं पहिचानते, और बह्मज्ञान के लिये दृढ़ निश्चय कर के 
समाधि में बुद्धि को नहीं लगाते | इस फूलपत्ता सी फैलाई, लुमावनी, फलभ्रुति 
के फेर में पड़ कर, श्रमि जलाते ओर धूआ खाते हैं, जिह्ठा के सुख के लिये यज्ञ 
के बहाने हिंसा करते हैं, राजल तामस देवताओं की पूजा करते हैं, और मुझ को, 
में? को, परमात्मा को, भूल जाते हैं ।? 

ऐसे वाक्यों से, कृष्ण के समाज-सुधार सम्बन्धी भाव जान पढ़ते हैं। 
शांतिपर्व, अ० २७१, में भी, 'हिंसायशो? को धू्॑प्रवरत्तित कहा है | बुद्ध, शंकर, 
आदि ने भी, श्रति-क्रिया-बहुल बुद्धिनाशक कर्मकांड की निनन्‍दा कौ। पर समाज 
के सुधारकों की जो दशा सदा होती है, वही कृष्ण की हुई ' एक सो आठ वर्ष 


३२ कृष्ण का नारद से रखना [ सम० 


( कहीं 'साम्र वर्षशत”, सवा सौ वर्ष, भी लिखा है ), प्रथ्वी पर रहे | स्थात्‌ ही 
कोई दिन बीता हो जिस में लाठी सोंटा डंडा अस्त्र-शसत्र उन से ओर दूसरों से 
नहीं चला । मार खाना श्रोर मारना ही मुख्यकाम रहा। मथुरा मे उन को उन के 
पड़ोसियों ने, उद्धत, मह्य (मिलिटरिस्ट” सेनावादी, युद्धवादी, शख्त्रवादी, बलवादी 
स्त्रियों ने, अपने मनमाना सौम्य प्रबन्ध, प्रजा का, नहीं करने दिया | सन्रह बेर 
कस के श्वशुर जरासन्ध ने मथुरा पर धावा किया। अन्त में पॉच सौ कोस दूर, 
मरुधन्व के पार, समुद्र के किनारे, कृष्ण ने द्वारका बसाया। समुद्र ही से तो लक्ष्मी” 
देवी का प्रादुर्भाव होता है। जैसा अंग्रेजों को हुआ | जमीन से तो “अन्नपूर्णा! 
“स्प्पूर्णा' ही मिलती हैं। अस्त । द्वारका में अन्धक-इृष्णि-संघ के रूप में कृष्ण ने 
एक चाल के संघराज्य, गणराज्य, “रिपव्लिक! अ्रथवा आलिगार्को? की स्थापना 
करने की परीक्षा, 'एक्सपेरिमेंट', किया। बड़ी कठिनता पड़ी | नारद से इसी का 
रोना रोये । अपने दिल का हाल किस से कहेँ; ठम मेरे पुराने सच्चे मित्र हो, 
इस से तुम से कहना चाहता हूँ ।! 'कहिये महाराज, अवश्य ।? सुनो |! 


दास्यंऐश्वयवादेन ज्ञातीनां तु करोमिअहम्‌ ; 
अध्ध' भोक्तास्मि भोगानाँ, वाग्दुरुक्तानि च क्षमे । 
भरणींअभ्विकामों वा, सथ्नाति हृदयं मम; 
वाचा दुरुक्त ,देवष |, तन्‍्मां दद्दति नित्यदा । 
ब्ं संकर्षणे नित्यं, सौकुमाय' सदा गदे, 
रूपेण मत्त+३ प्रधम्तनग, सो5सहायो5स्मि नारद । 
स्थातां यस्थभाहुकाक्रो, कि न दुःच्नतरं ततः ! 
यस्य चापि न तौ स्यातां, किन दुः्खतरं ततः ? 
सो5हं, कितव-माताइव, हयोरपि, महामुने ! 
एकस्य जयंभादशंसे, द्वितीयस्य अपराजयमस्‌ । 
(म० भा० शान्ति० भर० ८१ ) 


नाम तो मेरा ईश्वर पुकारा जाता है, पर काम मेरा गुलामी करने का है। 
मज़ा दूसरे लेते हैं, पिसानी में पीसता हूँ । सुख-मोग बहुत थोड़ा ओर गाली-भोग 
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बहुत अधिक मिलता है। जिन का मला चाहता हूँ, जिन के लिये दिन-रात पसीना 
हाता हूँ, चिन्ता मे ूर रहता हूँ, वे ही सब से अधिक मुझे बुरा कहते हैं। आग. 

बालने के लिये जैसे आदमी अ्रणी के ऊपर, खूब मन लगा के, वेग से, अग्मि-काष्ट 
को मथता है, वैसे रस से ये सब मेरे रिश्तेदार मेरे हृदय को गालियों से और 
निदा से नित्य मथा करते हैं; (आरमीण स्त्रियों की मूत्तिमती वाणी मे छाती पर 
कोदो दरते हैं? ); इस के कारण दिन रात मेरा हृदय जला करता हे । बलदेव, 
मेरे बड़े भाई साहब, अपनी भ्रुजा ही देखा करते हैं, और बल के मद मे मस्त 
रहते हैं । छोटे भाई साहब, गद, अपनी सुकुमारता के मारे मरे जाते हैं । 
ज्येष्ठ पुत्र चिरक्नीव प्रद्यस्न जी महाराज को अपना सुन्दर मुखड़ा ऐना मे 
निहारने ही से छुट्टी नहीं मिलती । दुनिया भर के कमेंट का काम जो सिर पर 
लदा है, उस के ढोने मे कोई मेरी सहायता नहीं करता | उग्रसेन-आहुक और 
अक्रूर, दोनो, मेरे तो बड़े भक्त बनते हैं, और हैं भी, पर आपस मे इतना लड़ते 
हैं कि मेरे नाकों दम रहता है। जिस के पास ऐसे दो भक्त न हों उस की जिंदगी 
ब्यर्थ है । और जिस के पास ऐसे दो भक्त हों उस का जीवन ओर भी व्यर्थ है। 
मेरी तो हालत उस अम्मा की ऐसी हो रही है जिस के दो जुआरी पुत्र हों, और 
आपस में ही जूआ खेलें, और उस का दिन यही मनाते बीते कि एक तो जीते 
और दूसरा तो हारे नहीं । सो, मेरे पुराने मित्र !, तुम को कोई उपाय सूमे तो 
सलाह दो ।? 

नारद बोले, 'सुनिए महाराज !, आपत्‌ दो प्रकार की होती है, एक तो 
दूसरों की की हुईं, एक अपने आप बुलाई | सो आप की आपत्‌ शअ्रपनी बुलाई 
हुई है । आप को क्या जरूरत पड़ी थी कि कंस को मार कर उन के सठियाये 
बूढ़े पिता आहुक-उग्ससेन को गद्दी पर बिठाने गये, और फिर उन को अकर्मश्य 
“श्र! देख कर उन के ऊपर अक्रूर को भोज? बनाया। ( अक्रूरमोज-प्रभवा:, . . 
बश्नअसेनतः ** | बश्चु और भोज शब्दों के अर्थ का निश्चित पता नहीं 
चलता, पर ऐसा जान पडता है कि जब राज-गद्दी का अधिकारी कार्य-क्षम न हो 
लो उस को बश्रु कहते थे, और कार्य करने को जो नियुक्त किया जाता था, उसको 
भोज, 'रीजेंट” )। आप को गोटैयाचाली का, चट्टे बद्दे लड़ाने का, दृदू-देश मे 
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स्थित हो कर कठ-पुतली ऐसा आदमियों को नचाने का, शौक है, तो फिर श्राप 
+की भी उन के साथ नाचना पड़ता है। अब जो किया उस को निबाहिये। 
बिना लोहे के शस्त्र से इन ज्ञातियों की जीभ काटिये ।? 

सो कौन-सा शस्त्र है ? « 

“गाली के बदले मीठी बोली, चोरी के बदले और इनाम, अपमान के 
बदले सम्मान | 

नान्‍्यत्र बुद्धिक्षांतिभ्यां, नान्यत्रइंद्नियनिग्रह्मत्‌ , 
नान्यन्र धनसंत्यागादू, गुणः प्राक्षेअ्वक्षिष्यते | ( म० भा० ) 

“दुनिया की गति को, आदमियों की चाल चलन को, देखना बूकना, और 
बूक कर के सहना, क्षमा करना, अपनी इन्द्रियों को वश मे रखना, धन को नित्य 
नित्य त्यागते रहना, इस के सिवा प्रज्ञावान्‌ ओर विशेष कर. दुद्ध पुरुष के लिये 
दूसरा कोई काम बाकी नहीं रहता ।! 

“बहुत अच्छा, सलाह कड्ुई तो है, पर ठीक है। तत्काल तो आप ने जो 
मेरा आश्वासन किया वह मानों कटे पर नोन और जले पर अंगारा रखा। 
पर भाई, बात सच्ची कही |? 

'भहाराज |, आप-«को में क्‍या सलाह दे सकता हैँ | आप स्वयं गुरुओं के 
गुरु, जगदगुरु हो, आप ने मेरे हृदय मे पैठ कर मेरे मुँह से जगद की शिक्षा के 
लिये जो कहलवाया वह मैने कह दिया ।? 


गश्राज्य । 


यह हुई कृष्ण की कथा; ब्रह्मवैवर्त मे कहा है कि गणेश, श्री कृष्णविषु 
के ही अंश हैं। सत्त्व के देवता विष्णु; सत्त का अर्थ है, प्रकाशक ज्ञान, बुढि; 
गशेश बुद्धितागर; इस लिये विष्णु' का अंश होना ठीक ही है। ऐसे ही कृष्ण के 
बेटे प्रचुम्न, स्वामिकातिक गुह के, तथा कामदेब के, तथा सनत्कुमार के, 
श्रंश कहे गये हैं। यह सब पौराणिक रूपक, सांख्य के तीनो गुणों के परःपर 
सहचार तथा अभिचार, अनुरोध भी और विरोध मी, “श्रन्योडन्य-अमिमव- 
डाभ्रय,” के रूपक हैं । 
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'प्रकृते किमआयाताम्‌ |? प्रकृत मे यह बात पुनः पुनः इन सब कथाओं से 
निकलती है कि गणपतित्व कैसा कठिन है। भीष्म ने गणराज्य के विषय मे 
कहा है--- 

भेदमूछो विनाशों हि गणानामडपछक्षये; 

मंत्रसवरणं दुःखं बहुनां, इति मे मतिः । 

गणानाँ च कुछानां च राज्ञां ( ९ राज्ये ), भरतसत्तम !, 
वैरसंदीपनोएतो छोभ-अमषषों, नराधिप [। 

भेदे गणाः विनद्रयेयु:; भिन्नास्तु सुज्याः परे; 

तस्मात्‌ संघातयोगेन प्रयतेरन गणा: सदा । 

कुछेघषु कलहा: जाताः, कुलबृद्धेः उपेक्षिताः, 

गोन्नस्य नाशं कुबंति, गणभेदस्य कारणम्‌ । 

अकस्मात्‌ क्रोधमोहाभ्यां, छोभाद्वापि स्वभावन्नात्‌ , 
अन्योउन्यं नाभिमाषंते; तत्परामवलूक्षणम्‌ । 

जात्या च सदशाः सच, कुछेन सदशास्तथा, 

न चोद्योगेन, बुद्धथा वा, रूपद्रव्येण वा पुनः । 
भेदाच्चेव, प्रदानान्च, नाम्यंते रिपुमिगंणाः; 

तस्मात्‌ संघातसेवडाहुः गणानां शरणं महत्‌ | ( शांतिपव ) 

“गणो का नाश एकमात्र परस्पर भेद से होता है; ओर रहस्य का, शासन- 
संबंधी मंत्रों का, गुप्त रखना भी बहुत आदमियों की सभा के लिये दुष्कर है। 
गण मे जो मुख्य कुल होते हैं, और उन कुलो के जो मुख्य होते और राजा 
के नाम से कहलाते है, ( कुलपति भी नरपति, राजा, आदि शब्दों से व्यवहार 
किये जाते है; अथवा, 'शाज्ञां? के स्थान मे, मूल मे, शब्द 'राज्ये! था, अर्थात्‌ 
गणों ओर कुलों के राज्य मे, 'डिमोक्राटिक श्रॉलिगार्किक पार्टी गवर्नमेंट,? मे, ), 
उन में आपस में अकस्मात्‌ बैर बढ़ जाने के मुख्य कारण लोभ ओर अ-मर्ष, 
अ-सहन, होते हैं। इन कुलमुख्यो के वैर से कुलों मे बेर, और कुलों मे 
वैर से गण मे व्यापी भेद, पैदा होता है; तब पराये उन को सहज में जीत 
लेते हैं । इस लिये संघात, संघता, मेल, बनाये रहने का सद्या यत्ञ करते रहना 
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गणो का परम धर्म है। मनुष्यों का स्वभाव ही है कि काम, क्रोध, भय, मद, 
मत्त्तर, लोभ, श्रकस्मात्‌ उन के हृदय में पैदा हो जाते हैं, ( अकस्मात्‌ अर्थात्‌ 
अविद्या-रूप तमस्‌ के, मोह के, कारण ), ओर उन के कारण एक दूसरे से 
बोलना बन्द कर देते हैं। दूसरों के हाथ से पराभव पाने का यह साक्षात्‌ लक्षण 
है । इस लिये कुलबृद्धों का धर्म है कि जब ऐसे कलह कोई देख पड़े' तो तत्काल 
उन के रोकने ओर मिटाने का यत्ष करें, नहीं तो सारे गोत्र और गण का नाश हो 
जायगा । इस क्रोध लोभ ईर्ष्या आदि की उत्पत्ति का मुख्य कारण यह है कि 
गण मे, जाति तो सब की सहश, कुल मे भी सब सहश, कोई किसी को ऊँचा 
नीचा नहीं कह सकता, पर उद्योग मे, बुद्धि मे, रूप में, द्रव्य मे तो कोई दो 
आदमी ठीक बराबर, समान, नहीं | तो भी, जिन के पास ये गुण कम हैं, वे भी 
उन की बराबरी करना चाहते हैं जिन के पास ये गुण अधिक मात्रा मे हैं, और 
ये, अधिक गुण वाले, उस संघर्ष का श्र-मर्ष करते हैं, उस को सहते नहीं | एक 
ओर लोभ और ईर्ष्या, एक ओर अ-मर्ष, सब ओर मोह । कैसे काम चले ९” 

सच यत्र प्रणेतारः, सब पंडितमानिनः, 

सर्वे प्राथम्यं ( नेतृत्व ) इच्छंति, तद्‌ बूंद हिभाशु नक््यति । 

जिस समाज में सभी नेता बनना चाहें, सभी अपने को सर्वोत्तम पडित 
समझे, सभी चाहे कि सब से बडा अगुआ में ही होऊँ--ऐसा समाज बहुत 
जल्दी ही ट्वबता है ।? 
संघे शक्ति! । 

'संघे शक्ति; कलो युगे?; कलह-प्रधान देश ओर काल मे, कलियुग मे, जो 
ही दल, चाहे छोटा ही हो, आपस का मेल बनाये रहेगा, संघात-शक्ति, संघ- 
शक्ति, संहनन-शक्ति बनाये रहेगा, सं-हत संघ बना रहैगा, वही अन्य सब पर 
विजय पावेगा | 

अँग्र जी मे कहावत प्रसिद्ध है कि 'ए हनड् ड डिसिप्लिन्ड आरगेनाइज्ड 

सोलजर्स कैन ड्राइव एबाउट ए. माब आफ़ टेन थाउजण्ड मेन, ऐज़ दे प्लीज," 
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सौ सिपाहियों का सन्‍्नद्ध संग्रथित व्यूह, दस हज़ार आदमियों के अ्रसंग्रथित 
अ-व्यूड कुंड को मन-माने हाक सकता है?। भीष्म पितामह के उपर्युक्त एक श्लोक 
का पूरा पूरा अनुवाद”, हाल की छुपी एक बृद्ध अंग्रेज़ की किताब में, जो प्रायः 
संस्कृत का एंक अक्षर भी नही जानते थे, मिलता है । कारण यह कि अनुभव 
समान होने से विचार भी समान होते हैं। 'अलिगाकीज आर एंप्ट टु बी डिवाइ- 
डेड इन फ़ोकशन्स बाई दि राइवलरीज़ ऐड जेलसीज आफ़ लीडिग फ़ेमिलीज? * 
[ ब्राइस-कृत “माडने डेमोक्रेसीज', भाग, २, पृ० ५९१ ]; अर्थात्‌ संघराज्यो मे 
मुख्य मुख्य कुलों की आपस की ईर्ष्या और कलह से परस्पर विरोधी दल पैदा 
हो जाते हैं। प्राकुकालीन संघराज्यात्मक ग्रीक और रोमन “रिपब्लिकस', तथा 
मध्यकालीन इयलियन “रिपब्लिक्स”', के इतिहास, ऐसी दलादली के उदाहरणो 
से भरे हैं । 


संधात, संहनन, संग्रन्थन का उपाय । 

नैसगिक कठिनता कैसे सरल की जाय १ बिना संध के शक्ति नहीं । बिना 
काव्य-व्यूह-वत्‌, शरीर-संधात-बत्‌ , “आग्गेनिज्ञेशन!, सं-हनन, व्यूहन के, बिना 
अगागिभाव के, बिना मुख्य और गौण अ्रवयव, सिर और हाथ पैर, बढ़े छोटे, 
नेता नीत, गणपति और गण के परस्पर संग्रन्थन के, सै नहीं। पर, गण मे, 
संघ मे, सभी बराबरी का दावा करने वाले; कौन किस का कहना माने १ इस महा 
विरोध का परिहार कैसे हो ! बहुत ही कठिन है। इसी लिये इतिहास से जान 
पड़ता है कि 'रिपब्लिक” जयादा चलती नहीं। रोज्ञ उथल पुथल इन में हुआ 
करता है। जो रिपब्लिक, गणराज्य, कुछ चले, वे नाम को गणराज्य थे; 
वस्तुतः गणपति-राज्य थे। कृष्ण के ऐसे गणपति रहते हुए भी, अंघक-बृष्णि- 
संघ ने अपना संहार कर ही डाला । 

गणराज्य चलाने का एकमात्र उपाय वही है, जिस की सूचना आप के 
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डेप समुद्र-मथन से विष भी अमृत भी [ सम० 


सामने, इस व्याख्यान के आरंभ मे, शिव के विष-पान से की गई; तथा नारद ने 
कृष्ण से स्पष्ट शब्दों मे कहा। पुरुष-सूक्त मे भी वही सूचना दूसरे प्रकार से की है। 
समुद्र-मन्थन । 

पुराण का समुद्र-सन्थन का रूपक बड़ा उदात्त, उदग्रन, ओजस्वी, सारगर्म, 
बहर्थ, शञानपूर्ण है। समुद्र नाम आकाश का भी निरुक्त मे कहा है। देव और 
देत्यरूपी दो विरुद्ध, शक्तियाँ, जो एक ही मूलशक्ति, माया, अ्रविद्या-विद्या, के 
दो अश हैं, यथा 'इलेक्‌ट्रिसिटी? के 'नेगेटिव! और 'पाज़िटिव! अश, इस आकाश 
समुद्र में परस्पर संघर्ष की क्रीड़ा करती हैं। “इंद्रियस्थेंद्रियस्याथ रागद्व षौ व्यव- 
स्थितो । प्रत्येक इद्रिय के प्रत्येक विषय के साथ, राग भी और हद ष भी, दोनो 
ही सदा लगे हैं; किसी इन्द्रिय को सुख देने वाले पदार्थ से जब राग होगा, तन 
उस सुख मे विन्न करने वालो से दृप मी अवश्य होगा। यह बात चमचत्षु 
को भी प्रत्यक्ष है। संसार का नाम द्व-ह' है। सृष्टि जब होती है तब अनुरुद्ध- 
विरुद्ध जोड़ों की ही होती है। सब चीज जोड़ा जोड़ा हैं | कुरान मे भी लिखा है, 
“ख़लकना मिन्‌ कुल्ले शयीन्‌ ज्ौजैन”, में ने (आत्मा ने ) सब चीजें जोड़ा 
जोड़ा पैदा की हैं? । दुर्गा सप्शती में यही बात मधु-कैटभ के रूपक से कही है । 
ब्रह्मा सृष्टि का विचार कर ही रहे थे कि मधु-केटम नाम के दो असुर उन को 
मारने पर उद्यत हुए.। 


विष्णुकणेमलोद्भूतो अ्ह्माणं हंतुमूडयतौ । 

मधुस्तु कामः सम्प्रोक्तः, कैटमः क्रोध उच्यते । 

भहंकारस्ततो जातो ब्रह्मा शुभचतु्स खः । 

स तामसो मधुजांतः, कैटभो राजसस्तु सः । 

( म० भा० शांति० आर० ३७७ ) 
ब्रह्मा नाम अहंकार का साखिक अंश; कहीं बुद्धितत्व भी कहा है; 

बिसिनोति, व्याप्नोति, इति विषतुः; व्यापक महत्तत्व | उस के कर्ण के मल से 
ञ्र्थात्‌ दूषित राजस-तामस शब्दरूप, से (आकाश का गुण शब्द, जो कर्यणग्राह्म है) 
मधु-काम श्रोर कैट्म-क्रोध पैदा हुए ओर ब्क्षा को मारने दौड़े, श्रर्थात्‌ वेद के 


] 
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शुद्ध सात्विक छुंद को दूषित करने पर उद्यत हुए । शब्द में बड़ी शक्तिया हैं; मधुर 
शब्द से बड़ा आनन्द उठता है, स्वास्थ्य बढ़ता है, संघात की पुष्टि सत्र प्रकार से 
होती है; ऋर गजन आदि से कान के पर्दे फट जा सकते हैं, सचमुच भी कभी कभी 
फट जाते है, मृत्यु हो जाती है, तजनित प्रचड वायु वेग से मकान गिर जाते हैं । 


ब्रह्मा वेदमयों निधि:?, ज्ञान; उस के मारने वाले काम और क्रोध, दोनों मरे 
तो कैसे ? आवां जहि न यत्र उर्वी सलिलेन परिप्लुता ।” अपनी खुशी से ही मरेगे; 
वरिताधिकारे चेतसि?, जैसा योग-भाष्य मे लिखा है; जब उन का अ्रधिकार, 
उन का संवेग, कम हो जाता है, तब उस “भूमि! पर, चित्त की उस अवस्था में, 
ये दोनो मरते हैं, जहाँ पृथ्वी और जल का संयोग न हो। 'अभ्ीषोमीय॑ जगत्‌?, 
'भू-स्थानी देवः अग्नि, अंतरिक्ष-स्थानी सोम: (पर्जन्यः, वायु) ) थ्ु-स्थानी सूर्य: 
जहाँ इन दोनो का, प्रथ्वीजल का, सयोग न हो ( और ये दोनो भी काम और 
सूर्याग्नि क्रोध ही के दूसरे रूप हैं, जल काम का, अम्मि क्रोध का ), अर्थात्‌ 
जब दोनो की मध्यावस्था मे, चित्त शात और मध्यस्थ, तठस्थ, होता है । 


यथा शीतोष्णयोम॑ध्ये नैवड॒ष्णं, न च शीतता; 
न॒ पुण्य न च वा पापं, न दुःखं न सुख तथा, 
न बंधों न च वा सोक्षः, इत्येषा परमार्थता । 
शीत और उष्ण के बीच में एक ऐसी अवस्था होती है जिस को न शीत 
ही कह सकते हैं न उष्णु। परमार्थता का स्वरूप ही यह है कि उस मे द्व-द्व 
नहीं, न काम न क्लीघ न सुख न दुःख, न पुण्य न पाप, न बंध न मोक्ष । 
इस अवस्था मे भी कौन मारे १ तो सात्विक-श्ञानात्मक परमार्थ-बुद्धि-स्वरूप 
विष्णु । और वह भी कहाँ पर ! “ततस्तु जघने कृत्वा संच्छिन्ने शिरसी तयोः ।! 
जघन शरीर का मध्य भाग है; इस से मध्यस्थता की पुनर्वार सूचना होता है; 
इस भाग में स्थित उदर-शिशक्ष पर वश होने से आहारैषणा और दारेषणा पर 
निग्रह होने से, काम क्रोघ का निग्रह हो सकता है। श्रोत्र पहिली इन्द्रिय है; वहाँ 
इन का जन्म हुआ । कटि, प्राण का एक मुख्य स्थान है; मूलाधार, स्क्धिष्ठान, 
मण्िपूरआदि चक्र यहाँ हैं; इसी कटि मे, इन दोनो की शाति भी होनी चाहिये । 


४० देव-दानव-संग्राम का रूपक [ सम० 


साथ ही यह द्व'द्दः आविर्भूत होता है, साथ ही तिरोभूत होता है । इस दर द्व", 
जोड़ा-जोढ़ा, दो-दो मे, विरोध भी है ओर अनुरोध भी है । 

देव और देत्य जब एक ही मूल शक्ति, वासुकि ( जगद्‌ वासयति, व्याप्तोति, 
इति ) नाग को, जो मन्दर पवेत ( मेरुदंड, प्ृष्ठचंश, ऊध्वमूल अश्वत्थ, इंड़ा- 
पिगलादि नाड़ियों के स्थान ) के चारो ओर कुण्डलित है, दो ओर से खींचते 
हैं, तब इस जड़ शरीर मे चक्रवत्‌ परिवत्ते आरम्म होता है, और आकाश- 
समुद्र मे से विविध प्रकार के रज्नभूत पदार्थ निकलते हैं। पर इस उत्कट रगड़ 
का पहिला फल हालाइल क्रोधविष पैदा होता है। उस को पीने वाला और 
पचाने-वाला यदि कोई न हो तो सब खेल बिगड़ जाय | जो कुल के वृद्धतम 
हों उन्हीं का यह धर्म और कत्तंव्य है कि वे इस जहर को पी कर बैठ, और सदा 
पचाते रहें । सब बोझ ढोने का, मिहनत करने का, दौड़ धूप का, खींचा तानी 
का, काम, जवान लोग, देव-दैत्य करेंगे । यह तो हुआ क्लेश का बटवारा | शुल्क 
का भी बटवारा देखिये। महा-देव को अ्रन्य कुछ मिहनत नहीं करनी पड़ी, इस 
लिये उन को भक्ति, परम भक्ति, परम आदर, पूजा, स्व॒ति ही, विष पीने के 
बदले में दाम मिलता है । देव दैत्य, वारुणी और अम्गरत आदि रत्न को आपस 
में बॉव लेते हैं; और उस बटबारे के हेर फेर के लिये, कौन अधिकार किस 
को मिले, इस के लिये,'सदा लड़ते रहते हैं । पर महा-देव का सब ही, देव पत्ते 
भी ओर दैत्य पक्त भी, दोनो दल (पार्टी), पूजन, स्तुति, भक्ति, खुशामद, चाप 
लूसी, चाठुकारी, कर के अ्रपना मतलब निकालने के लिये, पूजन करते रहते हैं । 

यत्‌तदूअग्ने विषम्ह॒व परिणामे5मस तोपसम्‌ । - 

जो आगे कड॒आ विष समान जान पड़ता है, वह पीछे मीठा अमृत ऐसा 
फलदायी और गुणकारी होता है ।? 

इस रूपक से गणपति और गण का कत्त॑व्य जान पड़ता है, जिस के पालन 
से उपयुक्त घोर विरोध का, जो गण के निसर्ग में अन्तर्गत हे, परिहार हो सकता है। 
कृष्ण-नारद-सम्बाद का भी यही अर्थ है | पुरुष-सूक्त-सूचित पुरुष-बलि और वर्ण- 
धर्म-कर्म-बृत्ति-जीविका-शुल्कादि के विभाग का भी यही अर्थ है । जब तक गणपति 
मे ऐसा स्वार्थत्याग और ऐसी लोकहितबुद्धि होगी, वात्सल्ये मनुवन्‌ नृणां, प्रजा- 


हि 
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पति मनु के ऐसा प्रजा के लिये वात्सल्य होगा, और गण में ऐसे इद्ध का आदर 
होगा, तब तक गण की संघशक्ति क्षीण न होगी | जब नहीं, तब गण नष्ट होगा । 
जब शिव भी हालाहल को गले मे धारण करते करते घबरा जाते हैं, तब 
हरः संक्षुभ्येने भजति भसितोद्धूलनविधि । 

'ब्रह्माड को जला कर, पीस कर, भस्म कर, धूल उड़ा डालते हैं, और प्रलय 
होता है |? नित्य नित्य झगड़ा निपणते निपटाते, दोनो ओर की मनौनी 
करते करते, जब वृद्ध लोग स्वयं थक कर क्रुद्ध हो जाते हैं, तब मनुष्य-समाज 
मे महाभारत होता है । 

क्या उपाय किया जाय, कि राजस भावों की रोक, और सात्विक उदार 
भावों का उद्भावन और परिपोषण, समाज मे और समाज के नेता में सद 
होता रहे; यहाँ तक कि नेता तो सम्मान से भागता रहे, और जनता उस के पीछे 
सम्मान का उपहार लिये हुए दौड़ती रहे ! 

इस का एकमात्र उपाय यही है कि 'एकद॑तता? सर्वप्राशेन साधी जाय । 
इस में जितना परिश्रम किया जाय वह थोड़ा है। बिना इस के कोई सत्कार्य 
सिद्ध नहीं हो सकता । गणपति के सारे कुनबे के आचरण की सिखबन यही 
श्रद्वो तता, अभेदबुंदि, और तजनित स्वार्थत्याग है। गणपति के पिता महा-देव, 
सब से बड़े देव, अल्लाह-अकूबर [ अकबर -- सबसे बड़ा, अल्लाह -देव ] का 
स्वरूप ही यह है। 

महोक्षः, खटवॉगं, परझुर, अजिनं, भस्म, फणिनः, 

कपालं च, इतीयततव, वरद ! $ पैत्रोपकरणं; 

सुरास्तां तां ऋद्धि द्चति तु भवदू-अ्र-प्रणिद्वितां; 

नहि स्वात्माराम॑ विषयम्तगतृष्णा अ्मयति । 
अर्थात्‌, 

बैल, भरु इमरू, भरु फरसा, अरू गज को चसे, 

भस्म, सपं, माला हू कपाल के कछाप की--- 

देवन के देव !, वरदाता वर-वस्तुन के |, 

आपनी सुख संपति सब एती द्वी आपको; 
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तुमरी भोंह के इसारे पुनि देव पावत ऋद्धि सिद्धि, 
आप आत्माराम को न काम माया-सान्न की । 


उज्षति, वर्षति, मेहति, बीजान्‌, जीवान्‌, प्रायान्‌ , धर्मान्‌ , इति महोक्ष३, 
वृष;, धर्म:, चार पेर वाला, चार वर्ण-आश्रम-पुरुषार्थ-वेद-महावाक्य-दिशा-आादि- 
रूपी परमात्मा का वाहन ; कुंडलिनी शक्ति की, इड़ा-पिगला-सुषु म्ना नाड़ियों मे, 
गति के आकार का अनुकरण करने वाला डमरू; परमे त्रक्मणि शाययति, 
आत्मनः अ्न्यत्‌ इतरत्‌ पर्र जडं जगत्‌ शणाति नाशयति, इति परशुः, श्रविद्या का, 
'जड़ जगत्‌ का, बंध का, खंडन करने वाला, ब्रह्म में शयन कराने वाला, मोज्ष देने 
वाला, ज्ञान, आत्मबोध; गजचर्मवत्‌ काला और अ्रति विस्तारशाली अ्ननन्त नील 
आकाश; श्वेत भस्म के ऐसे ज्योती-रेशु-रूप नक्षत्र तारों के असंख्य ब्रह्माड; 
सपंवत्‌ चक्राकार भ्रमण करने वाली संसार के प्रत्येक अशु में व्याप्त 
शक्तियां; उत्कृष्ट महर्षि और देव ओर जगन-नियंता, ससार के चलाने वाले, 
प्रत्येक नज्ञत्र तारा ब्रह्माड के अधिकारी जीव, कपालरूप, शिरोरूप, मुख्यांगरूप की 
माला-यही परमात्मा की प्रत्यक्ष सामग्री है | 


गणपति की माता सर्वशक्तिरूपिणी जगडद्धात्री ने भी ऐसे ही जगद्भर्ता को 
बड़ी तपस्या से भर्ता पाया । 


बृषों वृद्धों यान॑, विषंअशनं, आाद्या निवसनं, 
स्मशानेषुआक्रीडा, भुजगनिवहो भुषणविधि:--- 

समआ सामगी जगति विदितिव स्मररिपोर ; 
यदूएतस्यपऐ;ंड्चय, तव, जननि !, सौभाग्यमहिमा । 

शिवः शक्त्या युक्तो यदि, भवति शक्तः प्रभवितुं; 

न चेद््‌एवं, देवी न खलु कुशछः स्पंदिमअपि; 
अतस्त्वांभाराध्याँ, दस्हिरविश्वच्यादिभिरपि, 

प्रणंतुं स्तोतुं वा, कथंभरकृतपुण्यः प्रभचति । ( आानन्दरूहरी ) 
बूढ़े बैठ की सवारी, विष भोजन, दिशा वस्तर है, 

सेज समसान, भुजग भूषन ठाँव छाग है; 


१. गणु० | तंत्र-शास्त्र के संकेत रे 


जग मे नहिं जानत कोन भद्भुत चरित्र इन के; 
ईंशता तौ इन की सब देवी को सुहाग है । 
युक्त होत शक्ति ( ८ है ) ले जब तब ही 'शिव' होत प्रश्ञु; 
नाहीं तो 'शव? समान डोलछ हु' ना सकतु हैं; 
हरि-हर-विरिंच जा की वंदना कर॑त हैं नित्य, 
वा की स्तुति पुण्यहीन बोछ हू ना सकतु है । 
तंत्र शास्त्र मे, अ-विषा, इज-शक्ति, उ> ब्रह्मा, मर रुद्र, शत्यादि 
प्रत्येक वर्ण का विशेष साकेतिक अथ है। 
इन्हीं महादेव की महादेवी की, गणपति की माता की, हृदय से उपासना 
करने से ही, गण॒पतित्व की भी और गण के कल्याण की भी सिद्धि होगी; 
सच्चे गणु-पति की, गण-पतित्व-योग्यता की, जननी, ये ही आत्म-विद्या रूपिणी 
महादेवी हैं | इन महादेवी के रूप अनन्त हैं । 
या देवी स्भूतेषु बुद्धि-अद्धा-छ्षु धा-तृषा- 
तुष्टि-पुष्टि-क्षमा-लज्जा-स्म्टटति-छति-क्ृति-स्पृहा- 
काम-क्रोध-मोह-निद्वा-गर्धा-इंष्या-भी ति-मानिता- 
शांति-काँति-झ्ुति-भविद्या-विद्या-रूपैश्व संस्थिता; 
सा देवी सवंभूतेषु चेतनेत्यभिधीयतते 
चिद्रपेण च सा कृत्स्नमएतद्व्याप्य स्थिता जगत्‌। (हुर्गासप्शती) 
सभी जीवों मे, प्राणियों मे, भूतों मे, वस्तुओं मे, चिद्रुप से, चेतना के 
नाम से, बुद्धि, भ्रद्धा, छ्लुधा, तृषा, तुष्टि, क्षमा, लजा, स्मृति, ध्ति, कृति, स्पृद्ा 
काम, क्रोध, मोह, निद्रा, गर्धा, ईर्ष्या, भय, अमिमान, शभ्राति, कांति, शाति, 
द्युति, श्रविद्या, विद्या के असख्य रूपों से, वही देवी वत्तमान है। “चेतना? कहा 
तो सब कह दिया। 
पर आप लोग विद्यार्थी हैं। आप के लिये विद्या: समस्तास्तव देब्रि मेदा:” 
यह रूप विशेष अभीश्ट है। कितु इन सब्च अनन्त विद्याओं में मी एक मुख्य 
विद्या है। उस के उपासन आवाहन घारण से ही आप लोग शात्मोद्धार और 
देशोद्धार तथा मानव मात्र का उपकार करने के समर्थ गण-पति हो सकते हो | 


'४४ “विद्या: समस्ता; तब देवि !, भेदा;?” [ सम० 


या सुक्तिहेतुर्‌ अविधिंत्यमहातता त्वम्‌ 
भ्रभ्यस्यसे, सुनियतेन्द्रियतत्त्वसारेः 
मोक्षार्थिभिमु निभिरस्तसमस्तदोषेर , , 
विद्याउसि सा भगवती परमा दि, देवि !। 

'देवी भगवती वह परमा विद्या दे जिस से मुक्ति प्राप्त होती है; जिस विद्या 
का, बड़े बड़े व्रत कर के, इद्।ियों का निग्नह कर के, मुनि लोग सदा शअ्रभ्यास करते 
हैं | इस परमा विद्या, श्रध्यात्मविद्या, के प्रचार से ही पतितोद्धार हो सकता है । 
इसी से मोक्ष मिल सकता है। एक जीव का ही मोक्ष नहीं, और किसी एक प्रकार 
ही के बध से नहीं, किन्तु सब का सब प्रकार के बधों से । 

बिना आत्मस्वरूप के ज्ञान के, हृढ़ सजज्ञान नहीं; बिना दृढ़ सजज्ञान के, 
अ्भेदबुद्धि नहीं; बिना अमेदबुद्धि के, हढ़ सदाचार नही; बिना दृढ़ सदाचार के, 
परस्पर मेल और “अभय, सत्त्तसशुद्धि, ज्ञानयोगव्ययस्थितिः” नहीं; बिना इन के, 
आत्मवशता, स्वाधीनता, स्वतन्त्रता नहीं; बिना आत्म-वशता परमात्म-वशता, 
'( जीवात्मा-वशता नहीं ) स्व-तंत्रता, स्व-राज्य नही, उत्तम स्वतत्रता नही, ( अधम 
स्व-तंत्रता ही होगी ), ऐसी अ्रविच्छेद्य कार्य-कारण की »खला है । 

स्व परवशां दुःख, सर्वेमाव्मवश सुख; 
एतद्‌ विद्यात्‌ समालेन लक्षण सुखदुश/खयोः । ( मनु ) 

भारतवर्ष मे, वर्तमान काल मे, केवल एक ही गण का गणपति होने से कार्य-सिद्धि 
नहीं हो सकवी; सभी गणो का सव॑-मॉन्यए पति होना चाहिये; हिन्दू , मुसलमान, 
ईसाई, पारसी, यहूदी, जैन, बौद्ध, सिख आदि सब का | यह केसे हो ! जब वह एक-दंत 
हो; सब मतसेदों का ऐकमत्य कर सके। यह शक्ति उसी भगवती परमा विद्या 
की उपासना से प्राप्त हो सकती है। जो बुद्धि, जो विद्या, सारग्राहिणी है; मूल 
बातों को, गम्भीर तत्वों को, पकड़ती है; ऊपरी कृत्रिम विशेषों मे ही नहीं अटक 
रहती है; वह निश्चय से जानती है कि 'सर्वेषु वेदेष्वहमेव वेद्य:?; “अहम, मै, 
आत्मा, आई? (अग्नेज्ञी) ना? (अरबी), खुद? (- खुदा?, फारसी), यही एक 
अजर श्रमर वस्तु सब मतों के सब वेदों मे, सब्र धर्मग्रन्थों मे, कही है। उसी पर चारो 
ओर ज़ोर देने से लोकविग्रह घटेगा, लोकसंग्रह बढ़ेगा, ऐकमत्य सचैगा, विरोध- 


१. गण॒० ] असंख्य लोक यहीं, एक बुद्धि मे ४५, 


परिहार बनैगा; क्योंकि उसी के सर्व-मान्य आध्यात्मिक सिद्धान्तों के अनुसार ऐसी 
समाज-व्यवस्था बन सकेगी जो सर्व-संग्राहक, स्ब-कल्याण-कारक, सर्व-शिक्षुक- 
रक्षुक-पोषक-धारक हो | 

देखिये, हम आप इस एक सभामवन मे इस समय बैठे हैं। देखने को तो 
एक ही स्थान है, पर इस एक स्थान मे इस एक क्षण मे सैकड़ों लोक, सैकड़ों 
दुनिया, समन्वित हैं। “रूप की दुनिया! अलग ही है, पर यहाँ मौजूद है । 
“शब्द का लोक? भिन्‍न है, पर यहाँ है | गनन्‍्ध का ससारः, स्पर्श का जगत्‌?, रस 
का भुवन? दि बल्ड आफ़ ट्रड”, दि वल्ड आआफ़ लिटरेचर', “दि वल्ड आफ़ 
हिसरी?, 'सायंस का आलम?” कविता का विश्व”, एक साय॑ंस के अन्दर विशेष 
विशेष सैकड़ो विज्ञनों के जगत्‌, कलाओं के लोक, आलमि-इश्क, आलमि-जग, 
आलमि-नासत , आलमि-मिसाल, आलमि-मलकूत, भू:, भुव, स्व: आ्रादि लोक, 
सूर्यलोक, 'दि वल्ड आफ लेट”, वरुण लोक, आफ़ वाटर”, इत्यादि प्लिन! 
( अंग्रेज़ी ), 'लौह? ( अरबी ), “अर्द-झअशं? (अरबी), तल, भुवन-यह सभी इसी 
जगह उपस्थित हैं। जिसी का हम ध्यान करते हैं उसी में पहुँच जाते हैं । क्या 
बात हुई ! द्रश में, में? मे, आत्मा की बुद्धि में, ही इन सब का समन्वय होता है; 
सभी उसी में सदा वर्ततमान हैं, आत्मा ही सब का अनुभव आस्वादन, समाहार 
समन्वय, करता है । और, इस हेतु से कि सनातन-धर्म परमात्म-धर्म है ; क्यों कि 
सिवाय परमात्मा के और कोई वस्तु सनातन सदातन नित्य नहीं; ओर परमात्मा 
को किसी से विरोध नहीं; बल्कि वह सब में है ओर सब उस मे हैं; इसीलिये इस 
धर्म में सब धर्मों का, देश-काल-निमित्त-अधिकार-मेदेन, समन्वय हो सकता हे, 
ओर है; इस को किसी से विरोध नहीं। इस धर्म के सच्चे तात्विक सात्विक 
स्वरूप के विरुद्ध, आज काल, जो इस का बर्त्ताव, परस्पर-विरोध-मय, मेद-मय, 'मत-- 
छूसय, 'छुई-मुई/-रूप, हो गया है, उस का मूल कारण यही है कि सालिक 
शान, आत्मश्ञान, आत्मबुद्धि, आत्मविद्या का हास, और तजनित सदूधम का 
रागद्व ष रजसतमस के मुख मे ग्रास, हो गया है । 

न हिअनध्यात्मवित्‌ कश्चित्‌ क्रियाफलमुपाश्चुते । ( मलु ) 
आत्मज्ञान की दृष्टि के बिना जो कोई कुछ काम करता है वह अच्छे फल को 


४६ आत्मा ही वि-नायक! [ सम॒० 


नहीं पाता; क्‍यों कि उस को सत्‌ लक्ष्य का ज्ञान नहीं, सत्‌ पुरुषार्थ का ज्ञान नहीं 
ओर, इस हेतु से, वह अपनी शक्तियों का सत्‌ प्रयोग नहीं करता | 


तो आप लोग जो विद्यार्थी हो, इस परम विद्या आत्मविद्या का बहुत आदर 
से संग्रह कीजिये; तमी अन्य सब विद्या आप की सफल होगी। सच्चे गणपति 
आत्मा की पूजा नहीं की, तो कलह के चूदे सब रास्ता काठ डालेगे। श्रात्मा मे 
सब देवता वत्तेमान हैं । 


विनयडाधापकोडन्येषां, विशिष्टो नायकः स्वयस , 
नायकेन बिना जातः, तस्माज ज्ञातों विनायकः । 
आत्मैव देवताः सर्वा, सवमभात्मनिभ्रवस्थित; 
सर्व॑मभाव्मनि संपश्येत्‌, सच्चासच्च समाहितः; 
सवसआत्सनि संपरयननआधसे कुरुते मनः । 
सर्वंषामपि चेतेषाम्‌आत्मज्ञानं पर स्छतं; 
तद्हिअग्रय' स्वेविद्यानां, आ्राप्यते हिअस्तत ततः । 
उद्धरेद्‌आत्मनाउत्मानं, नआत्मानमअवसादसयेत्‌ ; 
आस्मैव हिआत्मनो बंधुरआत्मैव रिपुर्आत्मनः ॥ 


थ्रात्मा ही सब का विशिष्ट नायक है, विनयन करने वाला है, उस का कोई 
नायक नही है, बिना किसी नायक के, किसी माता पिता के, उत्पन्न हुआ है, स्वयमू 
है, वि-नायक है। आत्मा ही सब देवता है। सब कुछ आत्मा मे है। जो सब को आत्मा 
मे, और आत्मा को सब में, देखता है वह अधर्म मे मन नही देता | सब से बढ़ 
कर आत्मज्ञान है, सब विद्याश्रों मे श्रेष्ठ हे। इसी से अ्रमृत मिलता है, अमरत्व प्राप्त 
होता है, अर्थात्‌, भूले हुए कितु सदा सत्‌ , सदा सिद्धू, अपने अ्मरत्व को पहिचान 
( प्रत्यभिज्ञान ) लेता है। आत्मा से आत्मा का उद्धार करना चाहिये; आत्मा 
को कभी अवसन्न नहीं होने देना चाहिये। आत्मा ही आत्मा का रिपु हो 
सकता है; क्‍यों कि दूसरे किसी को शक्ति नहीं जो आत्मा की हानि कर सके; 
और आत्मा ही सच्चा बंधु आत्मा का है, क्‍योंकि दूसरे किसी मे ऐसी शक्ति नहीं 
जो इस की सहायता करे । दूसरे मे शक्ति क्या होगी, जब इस के सिवाय दूसरा?, 


१. गण० ] पै-यह ( में से अन्य )-नहीं? ४७ 


( अरबी मे 'मा सिवा अल्ला', आत्मनः अन्यत्‌?, ) आत्मनः इतरतू”, कुछ, कोई, 
है ही नहीं, ( श्र एतत्‌-अन्यत्‌ न! )। 


यही बात सूफियों ने भी कही है । 
लौहि महफूज़स्त दर मानी दिलत; 
हरचि मी ख़्वाही शवद ज़ हासिलत्‌ । 


भथांत्‌ , 
ब्रद्मदेव की परमनिधि हृदय तुम्हारों होइ; 
जो कुछ भभिछाषा उठे, तातें पावहु सोइ । 


और भी, 
आना कि तलबगारि ख़दा एद, खुदा एड; 
हाजत ब-तलब नोस्त, झुमा एद शुभा एद; 
चीज़े कि न गदींद गुम, अज़ बहूरि थि जोयेद ? 
कस गेरि शुमा नीस्त, कुजा एद, कुजा एद ! 


अर्थात्‌ 
इंब्वर को जे खोजते !, सुनो हमारी" बात, 
खोजन को नहिं काज क्छु, तुम ही हो बह, तात ! 
कबहुँ जु खोयो नाहि, तेहिं क्‍यों दूँद़त अकुछात ! 
तुम सिवाय जग मे कछू दूजों नाहिं दिखात ! 
शआप के हृदय मे महा गणपति परमात्मा का सदा वास है; यदि आप यत्त 
करोगे तो पहिचानोगे कि आप स्वयं ही परम गणपति हो; ओर ऐसा पहिचानने 
से ही आप अपना भी और अपने समाज का भी कल्याण कर सकोगे | ७४ | 
3४ निधीर्ना तव्वा निधिपतिं हवामहे । 
प्रियाणाँ व्वा| प्रियपतिं हवामहे । 
गणानाँ सवा गणपतिं हवामहे | 3 । 





(१ 
स्व-मत-समन्वय७& 
( अर्थात्‌ आत्मज्ञान द्वारा सब मर्तों का समन्वय ) । 


३३% 
यो देवानां प्रभवश्नोक्नतवश्ष, विश्वाधिपो, रुद्रो, महर्षिः, 
हिरण्यगर्भ पद्यति जायमानं, स नो बुद्ध्या शुभया संयुनकतु । 
डक 
प्रिय विद्यार्थी जन, 
आज के ऐसे समावत्तैन संस्कार के समय के व्याख्यानो मे, प्रायः विद्याथियों 
सस्‍्नातकों के जीवन के कर्तव्य के विषय मे कुछ उपदेश देने की प्रथा प्रचलित 
है | पर आप लोग त्यागशील, तपस्याशील, विद्वान्‌ , श्राचायों ओर आध्यापकों 
के उपदेश और निदर्शन वर्षो सेसुन और देख रहे हैं। में आप को कौन-सी नई 
बात सुनारऊँ ! 


पुरातन ही नित्य नवीन हे । 


आज सबेरे से इसी चिन्ता में में म्म हो रहा था, कि मुझे ध्यान आया कि 
जो सब से पुरानी बात है वही सदा नई है । 


# सौर ८ चेत्र ( मीन ) १९८०, वि० (२२-३-१९२४ ई०), को, गुरुकुल, 
कांगडी, मे, भी स्वामी भ्रद्धानन्द जी के सभापतिल में, स्वातकों के समावत्तन 
संस्कार के अवसर पर व्याख्यान दिया गया। तथा, सौर र८् माघ ( मकर ) 
१९८१, ( १०-२-१९२५ ) को, काशी-विद्यापीठ में, ख्ातकों के समावत्तैन 
संस्कार का जो प्रथम उत्सव हुआ, उस अवसर पर, उसी का आशय दुहराया 
गया । उसी का परिबृ'हण यह दूसरा अध्याय है। 


१. गण० |] बहुत पुरानी बात ही नित्य नई ४९ 


नवो नवों भवति जायमानः जहाँ केतुः । 
दिवसों के पताकारूप सूर्यदेव, अति प्राचीन होते हुए. भी, नित्य नये हो कर 
प्रतिदिन जन्म लेते हैं । 
सो मैं आप लोगों को, बहुत पुरानी पर नित्य नई, कुछ बातें सुनाऊँगा । 


आज आप मे से कई विद्यार्थियों का दीक्धान्त संस्कार हुआ है। और प्रतिवर्ष 
कई कई का होता जायगा | प्राचीन काल में भी ऐसा होता था। उपनिषदो से 
जान पड़ता है, उस समय में, आचाय॑, समावर्तमान विद्यार्थियों को, घर लौगने से 
पहिले, अन्तिम उपदेश, बहुत स्नेह से, बहुत गम्मीर भाव से, बहुत शुभ कामना 
से, देते थे, जैसा आज भी आप के आचार्यों ने आप को दिया । 


आचाये का विद्यार्थी को अन्तिम उपदेश । 


'सत्य॑ बद, धर्म, घर, स्वाध्यायात्‌ मा प्रमदः, भाचार्याय प्रियं घधनमआहत्य 
प्रजातन्‍्तुं मा ब्यवच्छेत्सी:; सत्यादू, धर्मात्‌ , कुशछात्‌ न प्रमद्तष्यमू; भूत्ये न ' 
प्रमद्तिब्यम्‌ ; स्वाध्याय-प्रवचनाभ्याँ न प्रमद्तिव्यं; देवपितृकायांभ्याँ न अमदि- 
तब्यम्‌ ; सातृदेवो भव, पितृदेवो भव, आभाचायदेवों भव। यानिभस्माकं सुचरितानि 
तानिएव त्वयाउपास्थानि, नो इतराणि। ये के च भस्मतश्रेयांसो ब्राह्मणाः, तेषां 
स्वयाइासनेन प्रशववसितव्यम्‌ | श्रद्धया देयं, अश्वद्धया5देयं, श्रिया देयं, हिया देयं, 
भिया5देय॑, संविदा देय । अथ यदि ते कमंविचिकित्सा वा वृत्तविचिकित्सा वा स्थात्‌ , 
ये तत्र ब्राह्मणाः संमर्षिणः युक्ता:, भायुक्ताट, अलक्षाझ, घसकामाः स्यथुः, यथा ते तन्न 
वर्त्तरन तथा लन्न वर्तेथा: | एप भादेश:। एव उपदेश: । एवा वेदोपनिषत्‌ ।” 

( तैत्तिरीय उपनिषत्‌ ) 


“अन्तिम उपदेश, आदेश यही है---सत्य बोलना; धर्म के अनुसार आचरण 
करना; स्वाध्याय मे, बुद्धिवर्धक ज्ञानवर्धक शास्त्रों के नित्य अवलोकन करने मे, 
तथा, विशेष कर, अपनी विशेष जीविका के उपयुक्त ज्ञान के संग्रह करने में, प्रमाद 
नहीं करना; पढ़ना समाप्त हुआ, अब हम को पठन पाठन से कया काम, ऐसा मत 
समभना। कुशलता साधने वाले, कोशल के, कामो के कर ने से मत चूकना । भूति, 


४० (६८४००  गहस्थ आश्रम सर्व-श्रेष् [ सम० 


विभूति, विभव का सम्पादन करने वाले धर्मयुक्त कामो के करने से मत चूकना । 
जिस आचार्य के गुरुकुल मे तुम ने विद्या संग्रह किया, उस की सहायता करते 
रहना, जिस से नई पुश्त के विद्यार्थी वहाँ शिक्षा पाते रहैं; इस प्रकार से ऋषिऋण 
चुकाना | देवों, ऋषियो, और पितरों के ऋण चुकाने वाले कामों से भी मत 
* घूकना। जो अच्छे काम हैं वही करना, दूसरे काम नहीं करना । यदि हम ने भी 

कोई अनुचित काम किया है, तो यह विचार कर, कि आचार्य ने ऐसा किया है, उस 
का अनुकरण नहीं करना, जो हम से अच्छे काम बन पड़े है उन्हीं का अनुकरण करना; 
हमारे अनुचित कामो का अनुकरण मत करना । हम से जो अधिक श्रेष्ठ सब्बरित्र, 
रूखे नहीं, मृदु हृदय के, स्निग्ध, स्नेही प्रकृति के, धर्मिष्ठ, ब्रह्म के जानने वाले, 
संमर्षी, सहनशील, क्षमावान्‌, संमरश॑, सत्‌ परामशं, देने की योग्यता रखने वाले, 
युक्त, युक्तियों के जानने वाले, आयुक्त, लोक-समत, जनता द्वारा पुरो-हित, 
अग्रेनिहित, नि-युक्त, अग्रगण्य माने हुए. विद्वान्‌ मिलें, उन की आसना करना, उन्ही 
की उपासना करते हुए जीना, श्वास लेना, उन्हीं का दम भरना। अ्रन्धश्रद्धा मत 
करना, अपनी बुद्धि पर भरोसा कर के विवेक से काम करना । अपने मन में साव॑- 
जनिक स्नेह का भाव रखना। माता को, पिता को, आचार्य को, देव-रूप ही 
जानना । यदि कभी ,संशय हो, कि यह कर्म, यह दृत्त, अच्छा है या नहीं, तो 
उक्त प्रकार के सजन विद्वान्‌ ब्रह्मवेत्ा जैसा आचरण करते हों वैला आचरण 
करना । प्रजा-सन्तान का उच्छेद मत करना; अपने सुख चेन की स्वार्थी लालच से 
गाहस्थ्य के उत्तम प्रम॑ का बोक उठेने से जान मत चुराना 

श्रह्मचारी, ग्रृहस्थश्च, वानप्रस्थो, यतिस्तथा, 

पते ग्रहस्थप्र भवा: ( तस्माज्ज्येष्ठा श्रमों ग्रही ) | 

यथा नदीनदाः सब समुद्रे यांति संस्थितिं, 

तथेवाध्रमिणः सच्चे गृहस्थे यांति संस्थितिं । 

यथा वायु' समाशभ्रित्य वर्तते सवर्जतवः, 

तथा ग्रहस्थमआाश्रित्य वतते सव आश्रमाः । 

यस्मातन्नयोडन्याभ्रम्तिण, ज्ञानेनात्ेन व भन्वहम्‌ , 

गृहस्थेनेव धार्यन्ते, तस्माज्‌ ज्येष्ठाअ्रमों गद्दी । ( मनु ) 


१. गण० ] अपवाद-रूप "नेड्िकः ब्रह्मचर्य (०034 हु भ१ 


सर्वेषामपि चैतेषां, वेद श्रुति-विधानत:, 
ग्रृहस्थ उच्यते श्रेष्ठ), स ब्रीनअन्यान्‌ बिभत्ति हि। 

बह्नचारी, गहस्थ, वानप्रस्थ, यति - इन चारो आश्रमो की उत्पत्ति ग़हस्थ से 
ही है;इस लिये सब से बड़ा आश्रम ग्रहस्थ का ही है। जैसे सत्र नदीनद, समुद्र ही मे 
संस्थिति, समाप्ति, ठहराव, आसरा पाते हैं; जैसे सच जीव जन्तु, वायु के ही सहारे 
जीते हैं; वेसे ही सब आश्रम ग्हस्थ के आसरे रहते हैं। अन्य तीन आश्रमवालों 
को ग्रहस्थ ही अन्न भी देता है, और ज्ञान भी देता है। इस हेतु से, वेद की 
श्रुति ने, ग्हस्थ ही को सब आश्रमो में ज्येष्ठ भी और श्रेष्ठ भी कहा है |? 

हॉ, सब उत्सगों के लिये, सब नियमों के लिये, अपवाद होते हैं। विशेष 
विशेष अवस्था मे नेष्डिक ब्रह्मचर्यादे हो सकता है, और परार्थ के लिये, परोपकार 
के लिये, निश्चिन्‍्त हो कर देश सेवा के लिये, यदि कोई नैष्ठिक, अथवा परिमित 
काल के लिये, ब्रह्मचर्य का व्रत बढ़ा दे, तो यह उन के और देश के बड़े सौभाग्य 
की बात है; और देश को ऐसे ब्रह्मचारी ( तथा वानप्रस्थ ) स्वयंसेवकों की बड़ी 
आवश्यकता है। निष्ठा का अर्थ, 'नितरा स्थितिः, आत्यन्तिक, आजीवन स्थिति; ऐसी 
निष्ठा वाला निष्ठिक' | पर साधारण धर्म इसी को जानना, श्रर्थात्‌ विद्याध्ययन 
से समाबृत्त हो कर गाहंस्थ्य करना, ओर अपने त्रिविध ऋण को यत्र 
पूर्वक चुकाना। माता, पिता, आचार्य रूपी देवताओ्रो ने आप के लिये बड़ा 
परिश्रम किया है; उन का ऋण आप के ऊपर बहुत है; उस को, अपने 
आगे की पुश्त के लिये वैसा ही परिश्रम कर के, चुकाना। माता पिता और 
आचार्य के लिये नम्नता भाव, स्नेह भाव, विनय भाव, अपने मन में सदा बनाये 
रखना । इस से आप ही की आगे बहुत रक्षा होगी। मिथ्या-अहंकार-जनित कलह 
के दुष्फलो से बचोंगे । हम से आप से जो बुद्ध हें उन का अनादर मत करना । 
मातृभक्ति विशेष करना। शरीर को जन्म देने वाली माता की, तथा जन्मभूमि 
रूपिणी माता की, जिस से जन्म देने वाली माता का भी भरण पोषण हुआ और 
होता है, तथा उस जन्मभूमि की|भी माता स्वयं जन्मरहित सर्वजगज्जननी, परमात्मा 
की स्वभाव-रूपिणी प्रकृति देवी की, परमपुरुष की प्रकृति की, जिस की सारी खूष्टि 
ही सन्तान है, हृदय मे भक्ति बनाये रहना | । ह 


५२ पुत्र बूढ़ा भी, माता के आगे बच्चा ही [ सम० 


अजामएकां छोहितक्ृष्णशक्लां स्वाः प्रजा: खुजमानां नमामः। 


परमात्मा की जन्मरहित अनादि-अनन्त शक्ति, त्रिक-मयी, त्रिगुणात्मिका, तीन 
रज्ञ वाली, सरस्वती रूपेण श्वेत, काली रूपेण कृष्ण, और लक्ष्मी रूपेण रक्त, 
देवी को, जो सब असंख्य प्रजाओ की जननी है, हम लोगों को नमस्कार करते 
रहना चाहिये; सदा हृदय में, स्मृति में, नम्नता से, विनय से, धारण किये रहना 
चाहिये | सत्त-शान-मयी सरस्वती, तम;-इच्छा-मयी काली, रजः-क्रिया-मयी लक्ष्मी। 

माता की सात्विक भक्ति और वन्दना का भाव, परम-पावन और मनो-मल- 
शोधन है । मनु ने कहा है, 

डपाध्यायान्‌ दशभाचाय:, शताचायास्तथा पिता, 
सहसरत्र' तु पितन्‌ माता गौरवेणभतिरिच्यते । ( मनु ) 
* दस उपाध्यायो से बढ़ कर आचाय॑, सौ आचार्यों से बढ कर पिता, और 

सहख पिताश्रों से बढ़ कर माता की गुरुता है । 

वृद्ध पितामह भीष्म ने इस का फल थोड़े मे कहा है, 

जीवतः पितरो यस्य, मातुरअंकगतो यथा, 
घश्टिहायनवर्षों5पि, स द्विहायनवच्चरेत्‌ । ( शान्तिपव ) 

(जिस के माता पिता वतंमान हैं वह साठ वर्ष की उमर पा कर भी वैसा 
निश्चिन्‍न्त और प्रसन्‍न रहता है जैसा मां की गोद में दो वर्ष का बच्चा |! 

“यतोडम्युदयनिःश्रेयससिद्धिः स धर्म”? | जिस रहन सहन आचार विचार से 
अभ्युद्य भी और निःश्रेयल मी दोनो मिलें; इस लोक मे अभ्युदय भी, और संसार 
के सुखों के साथ सदा लिपटे हुए दुःखो के ब॑ंधनों से मोन्न भी, मिले; वही धर्म 
है | इस लिये धर्मप्रधान सभ्यता शालीनता के शुरुकुल का आचार्य, अंतिम 
उपदेश फिर मी धर्मविषयक ही देता है, कि यदि कभी संदेह हो, कि इस विशेष 
अवस्था मे क्या कतंव्य है, क्या कृत्य है, क्या धर्म है, तो जो सत्पुरुष, सच्चे विद्वान, 
घार्मिक और तपस्वी जीव, जिन्हीं का नाम ब्राह्मण है, वे जैसा उस अवस्था में, 
उस देश-काल-निमित्त मे, आचरण करते हो वैसा ही आप आचरण करना | 

एघा वेदोपनिषत्‌ । _ 





१, गणु० | मानव-शास्त्र का रहस्य परे 


यही समग्र वेद अर्थात्‌ ज्ञान का निचोड़, निष्कर्ष, रहस्य, उपनिषत्‌ है |% 


करत्तेंव्य धर्म विषयक सन्देह का निणय कैसे हो | 


वेद अर्थात्‌ सज्ञान कम-परक है; कर्मों का, व्यवहार का उपयोगी है, साधक 
है; आत्म-शञान-प्रतिपादक श्ञानकार्ड को छोड कर । इस लिये ब्रह्मचर्य-काल के 
विद्याध्ययन का साज्ञात्‌ और मुख्य प्रयोजन, जीवन के व्यवहार की शुद्धि, आचर्‌ख- 
शुद्धि। इस लिये अन्तिम उपदेश इसी विषय का है, कि कर्मपरक धर्म के 
सम्बन्ध मे यदि शंका उत्पन्न हो तो उस का समाधान कैसे करना | 


इसी अर्थ का अनुवाद मनु ने किया है। 

मानवस्यास्य शास्त्रस्य रहस्यसूडपरद्श्यते | 

अनाज्नातेषु धर्मेषु, क्थ स्थाद्‌, इति चेद्भवेत्‌ , 

यं शिश ब्राह्मणा ब्रयु, स धर्मः स्थादूअशंकितः । 

धर्मणभधिगतो येस्तु वेदः स-परितर हणः, 

ते शिश ब्राह्मणा ज्षेया: श्रति-प्रत्यक्ष-हेतवः । ( मन ) 

“इस मानवशात्र का रहस्य यही है कि, यदि ऐसी नयी अवस्था उत्पन्न हो 

जिस के सुलभाने के लिये प्राचीन प्रामाणिक धर्मग्रन्थों -मे कुछ आम्रात न 
मिलै, आदेश न हो, और प्रश्न उठे कि क्‍या करना चाहिये, तो शिष्ट ब्राह्मण जो' 
निर्णय कर दें, वही धर्म माना जाय; तथा शिष्ट ब्राह्मण वे मनुष्य समझे जायेँ, 
जिन्‍्हों ने इतिहास-पुराण-सहित, धर्मपूर्वक, वेदों का, सच्चे ज्ञानो का, अध्ययन 
किया है, और जो वेदों मे, ज्ञानग्रन्थों में, कही सुनी बातों को प्रत्यक्ष कर के 
दिखा सकते हैं |? 
“एघा वेदोपनिषत्‌! और 'मानवशाश्नरहस्य” दोनो एक ही बात है। क्‍यों कि, 





पु 


%# आयुवँद के ग्रसिद्ध ग्रन्थ चरक सहिता के “विमान-स्थान! के आठवें 
अध्याय मे, अ्रध्ययन और अध्यापन की विधि बहुत अच्छी रीतिष्से बताई हैं; 
मनुस्मति और उपनिषेत्‌ के आशय के अनुसार ही है, पर श्रायुवँद के शिक्षक 
और विद्यार्थी, तथा मिषक्‌ , के विशेष उपयोग की बातें विशेष रूप से कहीं. हैं | 


ब्क 


पड भहाजन! शब्द का अर्थ [ सम० 


यः कद्रिचत्‌ कस्यचिद्धर्मों मनुना परिकीतितः, 
स स्वो5भिहितों वेदे, सर्वेज्ञानमयों हि सः। ( मन ) 
जो जिस का घर्म मनु ने बताया है, वह सब वेद मे कहा है, वेद भी 
ओर मनु भी सर्वज्ञानमय हैं, सर्वज्ञ हैं? । 
यह अंतिम उपदेश कर्ममार्ग का है, कि सशयावस्था मे जिस को अच्छे 
लोग कहें वही घर्मं है। महामारत में इसी विषय को दूसरे प्रकार से अनुवाद 
किया है | 


तकॉड्प्रतिष्ठ;, श्र॒वयो विभिन्नाः, नैको ऋषियस्य वच: प्रमाणं; 
घर्मस्य तत्व निद्वितं गुहायां; महाजनों येन गतः स पन्थाः । 
( विदुरनीति ) 


“तर्क की कहीं प्रतिष्ठिति, समाह्ति, नहीं, श्रतियों विभिन्‍न, परस्पर विरुद्ध, 
मिलतीं हैं; एक ही ऋषि नहीं जिसी का वचन प्रमाण मान लिया जाय; धर्म का 
तत्व ( आत्मा के वासस्थान हृदय की ) गुहा मे छिपा है; महाजन ( जन-समूह, 
झार्यजनता, उस अंतरात्मा से प्रेरित हो कर ) जिस पथ से चले वही पथ ठीक है? | 

महाजन शब्द का अर्थ कोई तो करते है 'महातो जनाः,? बड़े आदमी”; कोई 
कहते हैं “महान्‌ जन-समूहः, अर्थात 'मेजारिटी), बहुतर-मत, भूयसीय॑ | बड़े 
आदमी का अर्थ होता तो नैको ऋषिः! न कहते । राजशार््र में, महाजन? शब्द 
एक सांकेतिक अर्थ में प्रयोग किया हुआ जान पड़ता है; यथा, प्रधान प्रधान 
पौर, जानपद, श्रेणी, पूण, निगम, दल, आदि के मुख्य, मुखिया, महान्‌ , महता 
महतो, महत्तर, मेहतर, प्रतिष्ठित, सम्भावित जनों की परिषत्‌ | धर्म-सशय 
में, ऐसी परिषत्‌ , 'भूयसीम? के प्रकार से, जो आपस में स्थिर कर ले, वही पंथा:, 
वही रास्ता, वही धर्म । 'मानव-धर्म-सारः” नाम के अपने संस्कृत अन्थ में, तथा 
“शास्त्रवाद॒ बनाम बुद्धिवाद! नाम के हिन्दी ग्रन्थ मे, प्राचीन ग्रन्थों से कई 
उद्धरण करके, मे ने यह दिखाने का यत्न किया हे कि महाजन? का अर्थ 'प्रति- 
प्वित जनो का समूह? ही है। गुजराती भाषा मे अब तक इसी अर्थ में इस शब्द 
का प्रयोग होता है। 


१. गण० ] वपुरो-हित” का अर्थ पप, 


मनु का उपदेश इस विषय से यह है, 
एको3पि वेदविदूधर्म य॑ व्यचस्येद्‌ द्विजोत्तमः, । 
स विज्ञेयः परो धर्मों; नभज्ञानाम्रउद्तोथ्युतैः। ( मन ) 
सच्चा वेदवित्‌ , ज्ञानी, उत्तमचरित्र वाला द्विज, जो निर्णय कर दे, उसी को 
धर्म जानना मानना । यदि दस सहल मूर्ख भी किसी बात को धम कहें तो 
नहीं मानना |? 
यह कर बातें विरुद्ध ऐसी जान पड़ती हैं ॥ इन का विरोध परिहार कैसे हो ! 
इस के विषय में आगे फिर कहूँगा | 


वन्‍्दे 'मातरम्‌' “और स्वराज्य । 


आचार्य ने अन्तिम उपदेश मे विद्यार्थी को कर्म-मार्ग-विधयक अन्तिम बातेँ 
कहीं | आजकाल के शब्दों मे जिन को 'डोमेस्टिक ड्यू टीजः 'सोशल ड्यू टीज! 
'सिविक्‌ ऐन्ड पोलिटिकल ड्यू टीज!, ामनिस्ट ड्यूटीजुः, अर्थात्‌ हम, 
सामाजिक धर्म, राष्ट्रीय धर्म, मानवजाति संबंधी कर्तव्य, आदि कहेंगे, उन का 
आशय पुराने शब्दों मे देव, पितृ, अतिथि, आदि कार्य, और भूति, कुशल, और 
सर्वोपरि व्यापक शब्द “धर्म! के नाम से आचार्य ने सूचित किया। और उस 
धप्रेसिपल आफ लिविडः लेजिस्लेशन! की भी, उस जीव जाग्रत्‌ सिद्धांत की भी, 
जिस के अनुसार नवीन धर्म की परिकल्पना, नवीन धर्म का व्यवसान, श्राम्नान, 
होना चाहिये, और जो ही सब राज्यप्रबन्ध का मूल है, सूचना कर दी। 'मात्देवो 
भव? से “बन्दे मातरम? का सूजन्रगात, और “धर्मकामाः यथा वर्तरंस्तथा वत्तैंथा: 
से 'स्वराज्य” के मूलमन्‍्न का सूत्रपात, कर दिया। अर्थात्‌ , 'स्व-ााज्यः में, जनता 
के उत्तम-स्व? को, धर्म-कामो, प्रजा के निससवार्थ हित-चिन्तकों, को अपना धपुरो- 
हित, आगे किये हुये?, चुने हुए, पुर; अग्रे प्रति-निहित, प्रतिनिधी-कृत', 
निर्वाचित किये गये, कानून-धर्म॑ बनाने वाले, नियुक्त श्रायुक्त करो । 

इस के बाद ब्रह्मचारी घर जाय। पर इतना पठन-पाठन भी पर्याप्त नहीं होता। 


कुछ और बाकी रह जाता है | 
तकों5प्रतिष्ट;, श्रुत॒यों विभिन्नाः | 


५६ कौन सच्चा विश्वास-पात्र श्रद्धेय ! [ समृ० 


शास्रो में बहुत से विकल्प, ओर परस्पर विवाद, विरोध, खंडन-मंडन, देख 
पड़ते हैं| नवीन धर्म के परिकल्पन के उपाय के विषय में जो शका उठती हैं 
उन की चर्चा अभी ही की । कौन रुच्चे विद्वान, शानी, तपस्वी, धर्मकाम हैं, जिन 
पर विश्वास किया जाय, इसी का निर्णय कैसे हो। महा-जन;समूह भी प्रायः वाद 
विवाद के अनन्तर किसी नेता के दिखाये पथ पर ही चल पड़ता है; उस को भी, 
आर उस के नायक को भी, पथ के निर्णय के लिये किसी हेतु को देखना ही 
पड़ता है; उस हेतु के उचितानुचित भाव का निर्णय केसे हो ? इन शंकाओं का 
समाधान, इन अनत विकल्पो का समन्वय, कैसे हो ! 


आत्मज्ञान की आवश्यकता । 


इस का अन्तिम रहस्य, इस की परमोपनिषत्‌ , अभी बाक़ी ही है । शान- 
काण्ड के बिना, कर्मकाण्ड भी ठीक ठीक नहीं सघता । यह मनु ने फिर फिर 
कहा है। 


ध्यानिकं सवमेवएतद्‌ यद्‌-'एतदू'-अभिशब्दितम्‌ , 

न हिअनध्यात्मवित्कश्रित्‌ क्रियाफलमूडपाइनुते । 

सैनापत्यं च, राज्यं च, दण्डनेतृत्वमएंव च, 
सबलोकाधिपत्यं वा, वेदशास्त्रविद्‌ूअहंति । 

सवभूतेषु चात्मानं, सचंभूतानि चात्मनि, 

सम॑ पद्यन्‌ , आत्मयाजी स्वाराज्यमअधिगच्छति। ( मन ) 


'एतत्‌? 'इदम! यह! शब्द से जो कुछ कहा जाता है वह सब “ध्यानिकः है, 
परमात्मा का ध्यानमात्र है; सारा 'यह-दृश्यः जगत्‌ , आत्मा के ध्यान से ही कल्पित 
है। इस लिये अध्यात्मविद्या, आत्मसंबंधी ज्ञान, ससार के तत्त्व का ज्ञान, जिस को नहीं 
है, वह कोई क्रिया ठीक नहीं करेगा, न किसी क्रिया से सत्फल पावैगा । उस को 
सद्उद्देश्यों का ज्ञान नहीं, सच्चे पुरुषार्थों का ज्ञान नहीं, उन की प्राप्ति के प्रकारों 
का ज्ञान नहीं, और वह शक्तियों का सतूप्रयोग नहीं कर सकता | सेनापति का 
काम, राजा का काम, दंडनेता न्यायाधीश प्राडविबाक का काम, श्रथ किं, सर्वे 


१, गण० ] जो आत्मा और संसार के तत्त्व को जाने । ५७ 


संसार के अधिपति का काम भी, करने के योग्य वही है जो अध्यात्मशाशत्र को 
अच्छी रीति से जानता है; आत्मा की, जीवात्मा-परमात्मा की, मनुष्य की, 
प्रकृति को, द-दमय स्वभाव को, गुण-दोष को, सुतरा जानता पहिचानता है। 
जो मानव-स्वभाव के सब पक्षों, पहलुओं, प्रकार-विकारों, को नहीं जानता, वह 
मानव-जीवन-सम्बन्धी बातों का निर्णय कैसे कर सकता है ? जो सब भूतों मे, जीवों 
मे, पदार्थों मे, आत्मा को, 'मे! को, चेतना को, और आत्मा मे, 'मै? मे, सब को 
देखता है, और तदनुसार समान रूप से आत्मा का यज्ञ करता है, अर्थात्‌, 
“आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु/ सब के साथ यथोचित नीतियुक्त, धर्मयुक्त, व्यवहार करता है, 
वही स्वराद्‌ की अवस्था को, स्वाराज्य को, आत्मवशता को, स्वाधीनता को, 
पाता है । ह 


छादोग्य उपनिषत्‌ में भी यही कहा है-- 

“आत्मेवइदं सर्वमिति, स वा एप एवं पश्यन्‌ , एवं मन्वान:, एवं विजानन्‌ 
आत्मरतिरआत्मक्रीडः आत्ममिथुनः आत्मानन्दः, स स्वराड्‌ मबति, तस्य स्वेषु लोकेषु 
कामचारो भवति। शअ्रथ येडन्यथाइतो विदुः अन्यराजानस्ते क्षय्यलोकाः भवन्ति, 
तेषा सर्वेषु लोकेषुअकामचारों भवति ।? 


आत्मा ही, 'मे” ही, यह सब कुछ है, क्‍योंकि बिना''मैं! की'चेतना के, बिना 
देखने वाले के, यह सब दृश्य कुछ भी हो ही नही सकता हे--ऐसा जो देखता 
है, मानता है, जानता है, आत्मा में ही सुख पाता है, आत्मा से ही खेलता हे, 
आत्मा को साथी बनाता है, आत्मा से ही आनंद पाता है, वही स्वराट , अपना 
राजा, आत्मवश, स्वाघीन, स्वतंत्र होता है, वह जिस लोक में जाना चाहता है 
वहाँ, मानस कल्पना-शक्ति से जा सकता है | जो इस के विरुद्ध देखते हैं, मे? के 
बढ़प्पन को नहीं पहिचानते, आत्मा से, मे! से, अतिरिक्त किसी दूसरे को बड़ा' 
समभते हैं, उन के ऊपर दूसरे ही राजा होते हैं; उन के लोक, उन की सामग्री, 
पराधीन और क्षीयमाण होती है; किसी लोक मे, किसी देश में, इसी भूलोक के' 
विविध खंडों देशों, द्वीपों, वर्षों मे, तथा भ्रुवः स्वः आदि अन्य लोकों मे, वे, मन- 
माने, आदर से, सम्मान से, नहीं घूम फिर सकते | 


पष अन्‌-आत्म-शानी की क्रिया विवेकशूत्य निष्फल [ सम॒० 


उसी से स्वराज्य का संभव | 

स्व॒राट्‌ का भाव ख्वराज्य वा स्वाराज्य | यह किसी को धोखा न हो कि, इस 
प्रकार की यह सब स्वराज्य की चर्चा जैसी अभी की गईं, केवल 'फ़ल्सफ़ा” की बात 
है, ख़याली पुलाव है, मनोराज्य है, उस से इस दुनिया के काम काज से कोई वास्ता 
नहीं। ऐसा किसी को धोखा न हो, इस वास्ते मनु ने स्पष्ट कहा कि अध्यात्म- 
शास्त्र को जो नहीं जानता उस की सब क्रिया निष्फल होती है, और जो जीव 
वेदशाख्त्र श्र्थात्‌ अ्रध्यात्मशासतत्र को जानता है वही सैनापत्य, दंडनेतृत्व, आदि 
सब लोकव्यवहार के काम को ठीक ठीक कर सकता है । 


इतिहांस से इस की पृष्टि । 
सेनापतित्व से और अध्यात्मशासत्र से क्या सम्बन्ध, ऐसी किसी को शंका हो 
लकती है, तो, 
इतिहासपुराणाभ्यां वेदं समुपब हयेत : 
बिभेतिभव्पश्रतादवेदी मासअयं प्रतरिष्यति । 
वेद का उपबूंहण, विस्तारण, व्याख्यान, संसार के इतिहास पुराण की 
सहायता से करना चाहिये | वेद का ठीक अर्थ करने को बहुत ज्ञान की आवश्य- 
कता है। अल्पश्तान वाल्ले से वेद बहुत डरता है, कि यह मेरे अर्थ का अनथे 
करेगा, मेरे सच्चे अर्थ को धोखे मे डालेगा, और भूठा अर्थ कर के लोक 
की ठगैगा |? 
इस न्याय का अनुकरण कर के, मनु के श्लोक का उपबूंहण, महामारत के 
इतिहास के अन्तर्गत भगवद्गीता के उपाख्यान से कीजिये | पाडवों की सेना के 
मुख्य सेनापति अजुन नियुक्त किये गये थे, और वे ही, युद्धारम्म के समय मे ही, 
सब सेना को छोड़ कर भाग जाना चाहते थे | अध्यात्मशासत्र से जब उन की 
विषाद-अस्त बुद्धि का उद्बोधन हुआ, तभी. सेनापति के कार्य के योग्य हुए | 
नहीं तो यही न कहा जाता कि, कहाँ तो लाठी सोटे की तयारी, कहाँ बे द्न्‍्त बूकना १ 
इस वास्ते गीता में कहा है, 
भध्यात्मविद्या विद्यानां, वादुः प्रवदतामअहम्‌ । 


१. गण० |] वेदान्त-आन्वीक्षिकी और राजघम-दंडनीति ५९. 


तथा उपनिषदों मे, 
स ब्रह्मविद्यां सवविद्याप्रतिष्ठामअथर्वाय ज्येष्ठपुश्नाय प्राह | ( मुंडक ) 


धसब्च विद्याओं मे अध्यात्मविद्या में? ( आत्मा, श्रेष्ठ ) हूँ | सब विद्यात्रों की 
प्रतिष्ठा, नीव, मूल, ब्रह्मविद्या है। राजनीति शास्त्रों मे भी, जो प्रतक्ष ही 
व्यवहार के शाझ््र हैं, यही कहा है। राजा को, प्रबन्धकर्ता को, शास्ता को, चार 
विद्या जाननी चाहिये, 
आन्वीक्षिकी, त्रयी, वार्ता, दण्डनीतिश्व शाइवती । ( मनु ) 
आन्वीक्षिकी, दर्शैनशासतत्र, जिस से आत्मा के स्वरूप का “अ्रनु-रैक्षण” हो; 
तथा त्रयी, वेद, जिस से धर्म अ्रधर्म का ज्ञान हो; तथा वार्ता-शास्त्र जिस से अर्थ 
ओर अनर्थ, धन और दरिद्वता, के हेतुओं का, कृषि, गोरच्य, वाणिज्य आदि 
के पोषण के ओर शोषण मोषण के भी, कारणो उपायो, प्रकारों का शान 
हो, तथा दडनीति, जिस से दुष्ठों का 'दश्ड” “दमन” और शिष्टो का सत्पथ पर 
नीति! 'नयन? केसे होना चाहिये, इस का ज्ञान हो; इन चार विद्याओं का शान 
शासक के लिये आवश्यक है | 
उस में आन्वीक्षिकी सब्र से पहिले है, 
आश्रयः सर्वे्भाणाम्रउपायः सर्वकमंणाम्‌ , 
प्रदीप: सदविद्यानां, विद्योदेशे प्रक्रीतिता । ( न्‍्याय-भाष्य ) 
ध्यह विद्या सब धर्मों का आश्रय, सब कर्मो का उपाय, सब अन्य विद्याश्रों के 
लिए दीपक है, क्यो कि, 
आन्वी क्षिकी आत्मविद्या स्याद्इक्षणात्सुखदुःखयोः; 
ईक्षमाणस्तया तत्व हषशोको व्युदस्यति । 
विना इस विद्या के, ससार का और ससार के व्यवहार का, तथा अन्य शाज्रों 
के विरोध-परिहार के प्रकारों का, तथा उन की उपयोगिता के अवसरों का, उन के 
तारतम्य और बलाबल का, तत्व ठीक नहीं समझ में श्राता। और उस “व्यवहार 
को ठीक चलाते नहीं बनता। सुख दुःख ही सब व्यवद्ार के हेतु हैं। उन का सच्चा 
स्वरूप जानना परमावश्यक है ।” उस का अ्रनु-ईक्षण निरीक्षण परीक्षण करती हे, 


६० सुख-दुःख के लक्षण [ सम० 


और तत््व को, आत्मा के स्वरूप को, बता कर, जीव को सुख और दुःख, हर्ष और 
शोक, दोनो के पार तार देती है, ओर शांत और स्थिर चित्त से सब व्यवहार 
करने की शक्ति देती है, इसी से इस का नाम आन्वीक्षिकी है ।! सुख और दुःख 
का स्वरूप, उन का तात्विक लक्षण, मनु ने सक्षेप से बताया है, 
सर परवश दुःख, सर्वे आत्मवं छुखं ; 
एतद्‌ विद्यात्‌ समासेन लक्षणं सुख-दुशखयोः । 
परवशता, पराधीनता, पर-राज, परतंत्रता ही दुःख; स्वाधीनता, आत्मवशता 
स्वतंत्रता, स्व-राज ही सुख । परतु स्व” क्या है, आत्मा कया है, पर कौन है ! यह बिना 
आन्वीक्षिकी के, श्रात्मविद्या और अध्यात्मविद्या के अ्रध्ययन के, नहीं विदित होता। 
अकामस्य क्रिया काचित्‌ इश्यते नेह कहिंचित्‌ ; 
काम्यो हि वेदाघिगमः, कमंयोगश्न वैदिकः। ( मन ) 
जो निष्काम है वह निष्किय है; काम-रहित जीव की कोई क्रिया देखने मे 
नहीं आती । वेद का पढ़ना पढ़ाना और वैदिक कर्म--सब ही, इच्छा से, 
वासना से, काम से प्रेरित है । 
ऋषीणां ठप्यतां तेषां तपः परम-दुश्चरं, 
प्रादुभवंति मंत्नाणि पू्े-मन्वन्तरस्य ह, 
असंतोषादू, भयाद्‌, दुःखात्‌ , मोहात्‌ , 
क्रोधाच , व, पंचधा | ( मत्स्य पु०, ० १४५ ) 
काम क्रोध के ही भेद और विविध रूप, 'असतोष, भय, दुःख, मोह, और 
क्रोध से प्रेरित हो कर, इस मन्वन्तर में कठिन तपस्या करते हुए ऋषियों के चित्तों 
मे, पूर्व मन्व॑तर मे अनुभूत और अमभ्यस्त “मंत्रों! का, मनन करने से त्राण करने 
वाले? उपायों का, प्रादुर्भाव हुआ ।! इन मत्रों के सं-हित, एकनत्री-कृत, रूप का 
नाम मत्र-सहिता, वेद, है। वेद की उत्पत्ति ही काम से है; तो वैदिक कर्मकांड, 
कर्मयोग; का काम्य? होना, स्पष्ट ही है। ' 
सुख दुःख का साज्षात्‌ सम्बन्ध काम क्रोध से है | “सुखानुशयी रागः, दुःखा- 
नुशयी द घः?” ( योगसूत्र )। सुख के पीछे राग चलता है, दुःख के पीछे ८ घ+ 


१. गण० | काम-बासना नहीं, तो क्रिया-स्पन्द भी नहीं ६१ 


इन राग दं घ, काम क्रोध, के उचित प्रयोग से व्यवहार बनता है, अनुचित से 
बिगड़ता है, 


धर्माविरुद्धों भूतानां कामो5स्मि, भरतषंभ |; 
( धम्पः क्रोधोज्प्यहं रौद्ो ) विनाशाय च हुष्कृताम्‌ । ( गीता ) 


धर्म से अविरुद्ध काम भी "मे? ही हूँ, धर्म ही के लिये, पापियो का सहार 
करने वाला रौद्र क्रोध भी "मे? ही हूँ । और, 


कामात्मता न प्रशस्ता, न चएचट्हरअस्तिअकासता । ( मनु ) 


कामात्मा, काममय, काम के वशीभृत, हो जाना तो अच्छा नहीं; पर संबंथा| 
कामरहित होना भी इस लोक में सभव नहीं ।? इस काम क्रोध का नियमन, 
नियंत्रण, आत्मदमन, आत्मनिग्रह, बिना आत्मशान के ठीक बनता नहीं। ऐसे 
शआ्रात्मतान और आत्मनिग्रट के विना कलह अनन्त होते हैं। किसी बात पर 
निर्णय निश्चय नही होता । परस्पर विश्वास नहीं पैदा होता । पदे पदे विवाद होते 
हैं। आदमी आदमी का साथ नहीं निभता। कोई भी ओआग्गेनिज्ञेशन!, संग्रंथन 
व्यूहन, नहीं होने पाता, अथवा यदि उस का आभास, मिथ्या कारणों से, हो भी 
जाता है, तो सच्ची सूत्रात्मा के अमाव से, थोड़े ही समय में भंग हो जाता है । 

इन हेतुओं से भारतवर्ष में इस अध्यात्मशास्त्र को प्रथम स्थान दिया है 
ओर सासारिक व्यवहार को परमोपकारी कहा है। दूसरे देशों में इस को प्रायः 
ठाले समय का खेल समझा है; यद्यपि वहा भी विचारशील, शांतग्रकृति, लोक- 
हितैषी, अज्लुद्र और अनुदंड इद्ध, 'स्पिस्विएलिटी? को ही, अ्रध्यात्ममाव को ही, 
स्थिर सासारिक अभ्युदय का हेतु समझते हैं । यह एक भारी विशेष, दूसरे देशों, 
से, इस देश की प्राचीन सभ्यता का है। इसी विशेष के कारण इस ग्राचीन 
शालीनता मे सामान्य” की, सर्वव्यापक परमात्मा की, सत्ता-सामान्य की, इतनी' 
व्यापकता है, कि यह सर्वलोकसग्राहक, सर्वविरोधपरिहारक, सर्वसमन्वयकारक 
रैही; और फिर भी हो सकती है, यदि हम लोगों से इस आत्मशान का ओर 
अध्यात्ममाव का समुचित पुनरुज्जीवन करते बन पढ़े | 

छांदोग्य मे कह है, श्वेतकेतु, बारह वर्ष की उमर से चौबीस वर्ष की उमर 


६२ सब जान कर भी कुछ नही जाना [ सम» 


तक गुरुकुल में रह कर, बहुत-सी विद्या सील कर, अपने पिता आरुणि उद्दालक 
के पास, अपने को बड़ा पंडित समभते हुए, वापस आये | 
सर्वान्‌ वेदानअधीत्य महासना: अनुचानमानी स्तब्चः एयाय । 

आजकाल के पच्छिम के शब्द मे 'इलेट , स्वेल्डहेडेड , नो-ऑल, स्टिफू 
विथ्‌ प्राइड? कहैंगे.। यौवन मे, शरीर मे बल का, बुद्धि में स्फूर्ति का, विकास 
होना, और इस हेतु से अहकार की भी बृद्धि होना, स्वाभाविक ही है। श्वेतकेतु 
का कोई दोष नहीं | पर पिता का भी कर्तव्य था कि परमावश्यक परिशिष्ट शिक्षा 
दे | इस लिये उन्हों ने पुत्र से पूछा, सब तो आपने पढ़ा, पर वह जाना या नही 
जिस एक के जानने से ओर सब वस्तु जानी जाती है १ पुत्र ने कहा नहों | तब 
पिता ने उन को आत्मा का उपदेश किया, जिस से सच्चा स्वाराज्य सिद्ध होता है । 
अन्य सब कुछ जाना, पर जानने वाले ही को न जाना, अपने ही को न जाना, 
तो क्‍या जाना ? ईसा मसीह ने भी कहा है, सब कुछ पावै ओर अपने को खो दे, 
तो कया पाया ! 

ऐसे ही नारद सनत्कुमार के पास गये । सनत्कुमार ने पूछा क्या पढ़ा! कहा, 

ऋग्वेद भगवो<5ध्येमि, यजुवदं, सामवेदं, भाथवेणं 
चतुर्थ, इंतिहासप्राणं पंचम वेदानां वेद । इत्यादि, ( छोदोग्य ) 

चारों वेद ओर इतिहास पुराण रूपी पंचम वेद सब मै ने पढ़ा, पर में ने 
आत्मा को नहीं जाना, केवल वाग्विलास को जाना; ओर आप ऐसे बृद्धों से सुना 
है कि 'तरति शोकमआत्मवित्‌”, जो आत्मा को जानता है वही शोक के पार तर 
जाता है; सो आत्मा को आप मुझे बताइये! । तब सनत्कुमार ने उपदेश किया | 

इस प्रकार की कथा पुनः पुनः उपनिषदों और पुराणों में कही है। 
मैत्रेयी ने याशवल्क्य से, नचिकेता ने यम से, राम ने वसिष्ठ से, ऐसे ही 
अश्न किये । रानी मदालसा ने अपने पुत्र राजा अलक्क को, व्यास ने अपने पत्र 
शुक को, यही समझाया | क्‍यों कि और सब शानो की भी प्रतिष्ठा नहीं होती, 
नीव नहीं बंधती, उन का परस्पर संबंध, उन का परस्पर बलाबल, उन का यथा- 
स्थान उपयोग, उन का हृदय, मूल तत्व, मर्म, समझ में नहीं आता, जब तक्र 


१. गण० ] जानने वाले को तो जानो” ६२ 


यह आत्मज्ञान नहीं होता । आत्मा के ही लिये तो, 'मेरे! ही लिये तो, सब शास्त्र 
हैं; 'मे” तो शात्रो के लिये नहीं । फिर जब 'में? को न जाना तो शाज््रों की जान 
के क्‍या होगा ! 

जिस ने अपने को नहीं जाना कि मनुष्य क्या वस्तु है, जीना मरना, सुख 
दुःख, काम क्रोध, हष शोक, क्या चीज़ है, जिस ने यह नही जाना कि हम क्‍या 
हैं, कहों से आये, किस लिये आये, कहाँ जायँंगे, जीने का क्या फल है, मेरा और 
दूसरे जीवो का क्या सम्बन्ध है, परस्पर क्या कर्तव्य है, पुरुष क्या है, पुरुषार्थ 
क्या है-- जिसने अपने को ही नहीं पहचाना वह दूसरो को क्या जानेगा! जिस ने 
अपना रास्ता ठीक नहीं समझा वह दूसरों को कैसे ठीक रास्ते पर चला सकता 
है ! जीवन का श्र ही जिस को नहीं मालूम वह दूसरो की ज़िदगी को केसे 
सुधार सकेगा १ वह क्या गहराज्य का, क्‍या देशराज्य का, क्या परराज्य का, क्या 
स्वराज्य का प्रबन्ध करेगा ! मनुष्यों के काम-काज जीवन-मरण का प्रबन्ध करने 
के लिये तो मनुष्यों की प्रकृति और मनुष्यो के पुरुष अर्थात्‌ अंतरात्मा का ज्ञान 
होना चाहिये न ! फिर जिस को यह ज्ञान नहीं, जिस को अध्यात्म-विद्या नहीं, वह 
कैसे एक छोटी गिरस्ती का अथवा एक बड़े राज का कांज ठीक चला सकता 
है! स्व” किस को कहते हैं यही जिस को मालूम नहीं, राज? का सच्चा अर्थ और 
स्वरूप क्‍या है इस का जिस को ज्ञान नहीं, वह स्वराज? स्वराज! पुकार कर काम 
बनावेगा नहीं; बिगाड़ेगा ही | 

इस लिये इस देश की प्राचीन शिष्टता में आत्मज्ञान का बहुत प्रचार रहा । 
ओर कुछ लोगो का यह विश्वास है कि इसी बचे खुचे आत्मशान के बल से ही 
यह शिष्टता, एक ओर दम्म और पाषंड और दूसरे ओर अंध-श्रद्धा और मूख॑ता 
से नितात जर्जर हो कर भी, अब तक यथा-कथंचित्‌ जीवित है; क्योकि इस से उस 
अध्यात्मशास्त्र की, लोक-संग्रह करने वाली, सच्चे 'को-ऑपरेशन?, समश, सहयोग, 
सहकारिता, 'समभूयसमुत्थान? की, शक्ति का बीज रह गया है। जहाँ इस शा्त्र 
की छाया नहीं है वहाँ लोक-विग्रह की, अंध-भरद्ध), अंध-गर्धा, अंध-विरोध, 
अन्धाधुंध 'काम्पियिशन:, प्रतिद्द द्विता, प्रतिस्पर्धा, परस्पर संमर्द संघर्ष, और द्रोह 
ही की शक्ति अधिक होती है। 


६४ प्रथम वयस्‌ में ही संस्कार सफल [ सम्‌० 


शंका-समाधान । 


कुछ लोगों को ऐसी शंका यहाँ हो सकती है कि मनुष्य के चार पुरुषार्थ हैं. 
धर्म, अर्थ, काम, और मोक्ष । इन के साधन के चार शास्त्र हैं, धर्मशास्त्र, अर्थशास्त्र, 
कामशास्त्र और मोक्षश सत्र । तीन अर्थ, ओर तीन शास्त्र सांसारिक व्यावह्यरिक 
अम्युदय के सम्बन्धी हैं। चौथा अर्थ और शास्त्र तो संसारत्याग का सम्बन्धी है, इस 
का अनुशीलन चौथेपन मे, सन्यासावस्था मे, ही होना चाहिये। अध्यात्मविद्या, 
आत्मशान, मोक्षशास्त्र का ब्रह्मचर्यावस्था में केसे सत्नय हो सकता है ! 

इस का समाधान यह है कि विदेह मोक्ष के साक्ात्‌ साधन के उपाय, 
निरस्‍न्‍्तर सू्रम सृक्त्म विचार से, ध्यान-धारणा-समाधि से, सन्यासावस्था में भले 
ही बरतना चाहिये। पर मोहछ्षशास्त्र अर्थात्‌ अध्यात्मशास्त्र वा ब्रह्मविद्या के 
मूलतत्व तो, अन्य शास्त्रों के अनतर प्रथमावस्थ मे ही यथासम्भव स्थूल 
रूप से जान लेना चाहिये । अभी जो उपनिषदों आर पुराणों की कथा कही, 
उन में, इस ज्ञान के प्रशओं और श्रोताओं का वयस्‌ नवीन ही है, इद्ध नहीं; 
उपदेष्टा अवश्य इद्ध हैं । 

और भी, मन्वादि मे यह सूचना है कि यदि, इस ओर, प्रथम वयस्‌ में कुछ न 
कुछ यत्ञ न कर लिया जाय, तो पीछे इस ज्ञान का मिलना कठिन हो जाता है। 
इस प्रत्यक्चेतना के अधिगम को, अपने मन में जो विकार हो रहे हैं उन की 
जॉच करने की इस शक्ति के लाम को, ही (द्वितीय जन्म? कहते हैं। ओर यह 
गायज्री मंत्र के अवण,और उस के अर्थ का ध्यान, आवाहन, मनन, निदिध्यासन, 
करने से होता है। इसी से गायत्री को ही सावित्री अर्थात्‌ जन्माने वाली, नया 
जन्म देने वाली, कहते हैं । और भी कारण इस नाम के हैं, पर यह मुख्य हेतु है। 


भा षोइशाद्‌ ब्राह्मणस्थ साविन्नी नातिवतते ; 

था द्वाविंशात क्षत्रबन्धोर्‌; आा चतुरविशतेविशः । 

तत्र यद्‌ बद्मजन्मअस्य मौखीबंधनचिह्वितस , 

तत्रअस्य माता सावित्री] पिता तुआचाय उच्यते | ( मनु ) 


जैसे शरीर की व्यवस्था है वैसे ही बुद्धि की। जो फुर्ती के काम, घुड्सवारी, 


२. सर्व० ] शुरू उमर के ही सस्कार प्रबल दप्‌ 


तैरना, निशानाबाजी, मल्लविद्या, नठ की कसरत, प्राणायाम, योगासन, योगम॒द्रा, 
छोटी उमर में आरम्म कर ली जाती हैं, वे ही पीछे अच्छी तरह मनुष्य को 
आती हैं | शरीर के लोच की अवस्था बीत जाने के बाद फिर उन का सीखना 
कठिन हो जाता है। वैसे ही अन्तमुंख, प्रत्यकचेतन, हो कर, विचार करने की 
शक्ति, यदि क्रमशः कोमल उपायो से बाल्यकाल और यौवनावस्था में न जगायी 
जाय, तो पीछे, उमर बढ़ जाने पर, ओर बहिमुंख बृत्ति दृढ हो जाने पर, वह 
अन्तर्मंख बृत्ति मिलना, वह प्रत्यकचेतना का अधिगम, दुष्कर हो जाता है । आर 
जिस की ज्ञानग्राहिणी बुद्धि अधिक तीक्षण होगी उस की यह शक्ति जल्दो लुत भी्‌ 
हो जायगी | प्रसिद्ध है कि तीव्र बुद्धि वाले बालकों और युवाश्रों के बिगड़ जाने 
का सभव भी अधिक होता है। शक्ति यदि अपने उचित काम में न लगायी 
जायगी, तो अकर्मझत्‌ और निश्चल तो रहेगी नही, किसी अनुचित ओर लग 
जायगी | इस लिये जिस ब्रह्मचारी मे सत्त्व की मात्रा अधिक है, जो सत्वप्रधान 
जशञानशील जीव है, जो इस हेतु ब्राह्मण! कहलाने योग्य हे, जिस का सम्बन्ध शाब्द ब्रह्म 
से और पर ब्रह्म से अधिक निकट है, उस युवा का संस्कार देर से देर सोलहवे वर्ष 
के पहिले हो जाना चाहिये; नहीं तो बिगइ कर “्द्मराक्षस”, ब्रह्मपिशाच' आदि 
हो जाने का भय है। एवं, रजःप्रधान क्रियाशील क्चत्रियप्रकृति के युवा का 
बाईसवें वर्ष के पहिले, एवं जो तमःप्रधान द्रव्यसंग्रह-इच्छा शील ईहार्थी वैश्य- 
प्रकृतिक युवा है, उस का चौबीसवें वर्ष से पहिले। जो अनुद्बुद्धन॒ुद्धि है, जिन में इन 
तीनों में से किसी एक गुण के विशेष अभिव्यज्ञषन का सम्भव नही है, और इस 
कारण 'शुचा द्रवनि इति? शूद्र कहलाने योग्य है, थोड़ी बात पर भी बहुत मय ओर 
शोक मे, ज्ञोम मे, पड़ जाते हैं, तथा बड़ो को आशा पा कर, “रशु-द्रवति', जल्दी 
से दौड़ कर काम कर देने के ही योग्य हैं, स्वयं विचार नहीं कर सकते, उन के 
लिये यह संस्कार अ्रसम्भव है; और इसी वास्ते "न शूद्वे पातक किचित्‌? कहा है, 
जैसे बालक बुद्धि-पू्वंक पाप नहीं करता ! 
शोकस्थानसहखाणि, भयस्थानशतानि च, 
दिवसे दिवसे मूढ्मआविदशन्ति, न पण्डितस्‌ । 
जो मूढ़ हैं, मोहग्रस्त है, उन के मन मे दिन दिन सहस्तों ( हुए ) शोक ओर 
भर 


5६ शिष्य को पहिले क्या सिखाना चाहिये १ [ सम० 


सैकड़ों भय पेठा करते हैं; वे ही शुद्र कहलाने के योग्य हैं; जो आत्मज्ञ है, 
आत्मवान्‌ हैं, 'सद्सद्विवेकिनी बुद्धिः पंडा? वाले पंडित हैं, धीर हैं, गंभीर हें, 
उन को ऐसे ज्ञोम नहीं होते । पातक का अर्थ, वह काम जो करने वाले को मान- 
मर्यादा से नीचे पतन करावै, गिरावै। बालबुद्धि शुद्ध को मान-मर्यांदा नहीं, पातक 
नहीं; उस का दड शिक्षारूप है। 
ऐसे हेतुओं से आत्मविद्या का बीजारोपण प्रथमावस्था ही में कर देना 
आवश्यक समझा जाता था। और सारे देश मे सच्चे ब्रह्मवित्‌ मनुष्यों की 
संख्या इतनी पर्याप्त खखी जाती थी कि उन के शान्तिसाधक विरोधबाघक प्रभाव 
से लोकसंग्रह का भाव सदा अधिक मात्रा से समाज में बना रहता था। 
यदि इस मे फिर भी सन्देह बाकी रहे, कि यह अध्यात्मज्ञान प्रथमावस्था के 
अनुरूप नहीं हे, तो मनु के इस श्लोक पर ध्यान करना चाहिये । 
उपनीय गुरु: शिष्य, शिक्षयेतुशीचमआदित:, 
आचार, भग्निकाय च, सन्ध्योपासनसेव च । ( मनु ) 
उपनयन के अनंतर गुरु का पहिला कर्तव्य यह है कि शिष्य को शोच 
सिखावै, तथा आचार, तथा अग्निकार्य, तथा सन्ध्योपासना | 
अब आप विचाय्यि कि यह शौच, जो अक्वरास्म्म से भी पहिले बालक को 
सिखाया जाता है, उसी का पर्यवसान योग मे होता है। उस की परा काष्ठा है, 
शौजात्खागजुगुप्सा परैरससर्ग:?, अर्थात्‌ शौच कौ बुद्धि बढ़ने से क्रमशः हाड़-मांस 
मल मूत्र के बने अपने शरीर से ही घृणा होने लगती है, और दूसरों से भी 
बराव बढ़ता है । 
सदाचार की ही परा काष्ठा योगोक्त यम नियम आदि हैं । 
अग्निकार्य, सहज में साधारण पार्थिव आग जलाने, आग बुझाने, की 
तर्कीब से ले कर वहाँ तक व्याप्त है, जब अन्त समय में परलोकोन्मुख जीव दिव्य 
अग्नि से कहता है, 
अरने | नय सुपथा रायेउस्मान्‌, विद्वानि देव वयुनानि विद्वान, 
युयोधिअस्मज्जुहुराणमएनो, भूयिष्ठां ते नम उक्ति विधेम। (इंश डप०) 


पर “हिन्दू? किस को कहते हैं ! [ सम ० 


गया, और सब आय शालीनता, आर्य सभ्यता, ब्राह्म शिष्टता, वैदिक समयाचार, 
बौद्ध बुद्धियुक्त पद्धति, शिष्ट सम्य समुदाचार, 'आर्यन्‌ सिविलिजेशन,” हिंद की 
तहज्ञीब”, इस की नीव पर खड़ी की गयी; ओर लोक का संग्रह, सोसाइटी? का 
धआरगेनिज़्ेशन', ऐसा किया गया कि सब को, सब जीवों को, ओर सबच्च आचारो 
और विचारों को, अपने अपने गुण कर्म अवस्था योग्यता उपयुक्तता के अनुसार, 
उस में स्थान मिल सकता है, और मिला है । 

इस समय आप लोगो से इस विषय की चर्चा इस वास्ते की जाती है कि 
अब आप विद्यार्थी अवस्था को छोड़ कर गाह॑स्थ्य करने जा रहे हो, और आप को 
इस लोकसग्रह, समाजनिर्माण, ( 'तोशल रीकन्स्ट्रक्शन, सोशल रिफ्रार्म, पोलि- 
ट्किल रिफ्रार्म' ) आदि कार्य मे अवश्य परिश्रम करना होगा। तो आप को यह 
विदित रहना चाहिये कि ज्ञान का, वेद का, जो अन्तिम चरम और परम भाग 
वेदान्त अ्रर्थात्‌ आत्मविद्या है, उस से कैसे लोकसग्रह में सहायता मिलती है । 

प्रायः सन्‌ १९१०-११ में एक अखबार ने यह प्रश्न उठाया कि हिन्दू 
किस को कहते हैं, हिन्दुत्व का क्या विशेषक व्यावर्तक लक्षण है, किस आचार 
विचार वाले मनुष्य को हिन्दू कहना चाहिये, और इस प्रश्न को बहुत से जाने 
माने हिन्दुओं के पास भेज कर उत्तर मेंगवाये और उन को छापा | कोई एक भी' 
व्यमिचारी विशेषक व्यावर्तक व्यापक आचार या विचार नहीं ही स्थिर हुआ | 
जो अपने को “हिन्दू कहे वही “हिन्दू', इतना ही सिद्ध हुआ | 

याद रखना चाहिये कि हिन्दू? शब्द, वेद पुराण आदि प्राचीन धर्म-अन्थो 
में कहीं नही मिलता; प्रायः ढाई हज़ार वर्ष हुए, ईरान ( आर्याना ) और 
ग्रीस ( आइयोनिया, यवन-देश ) की पाश्चात्य जातियों ने, सिधु नदी और सिंधु 
देश के नाम को बदल कर, हिधु, हिन्दू , इडिया, इंडस, बना दिया | 

जो लोग इस दशा को, हिन्दू? की अनिर्वंचनीयता? को, केवल दोषज्ञ दृष्टि 
से देखते हैं, वे तो इस को दुर्दशा समभते हैं। जो केवल गुणज्ञ दृष्टि से देखते हैं, 
वे इस को सुदशा जानते हैं। जो उभय दृष्टि से देखते हैं, वे विवेक करना 
चाहते हैं, कि इस में कितना अ्रश सुदशा का है श्रोर कितना अंश दुर्दशा का है । 

निष्कर्ष यह है कि, जिसे अब, उस की विक्वृत अबस्था में, हिन्दू” धर्म, 


२६ सर्वं०] सब को एक मे बॉँघे रहने का सूत्र क्या हे ६९ 


कहते हैं, उस का उचित नाम, सस्कृत परिष्कृत अवस्था में, 'मानव?-धर्म था, 
ओर होना चाहिये । जैसे मनुष्य के शरीर में बहुत विभिन्‍न कर्म, धर्म, रूप, आकार 
के अवयव, हैं; पर जब तक जीवात्मा सूत्र-आत्मा उन सब का संग्रह किये रहता 
है, तब्र तक वे सब अत्यत मिन्‍न होते हुए भी मिल कर एक ही शरीर कहलाते हैं; 
पर जन वह सूत्रात्मा हट जाता है, तब उन के आपस में तरह तरह के विकार 
ओर विरोध पेदा हो जाते हैं, शरीर मृत हो कर उस की एकता नष्ट हो जाती है, 
सच अवयव छिनन्‍न भिन्‍न हो जाते हैं, और सड़-गल जाते हैं; जैसे माला के दाने 
सूत्र से बेंघे रहते हैं, ओर शोभा देते हैं, पर उस के टूटने पर बिखर जाते हैं; 
वैसा ही आत्मसत्ता का, बुद्धिमत्ता का, आत्मज्ञ बुद्धि का, और विविध आ्राचार 
विचारों का, हाल है। जब तक आत्मज्ञान और आत्मशानी जन, विविध 
आचार विचारों को और विविध-श्राचार-विचारवानो को, अपने साथ, और एक 
दूसरे के साथ, बॉधघे रहते हैं, तब तक वे सब, एक एक, अपनी-शपनी हृद के अन्दर 
अपना-अपना कर्म धर्म करते रहते हैं, कौर समाज शरीर की शोभा सोंदर्य बल 
आदि की बृद्धि होती रहती है | जब ऐसा नहीं होता, तब वे एक दूसरे से कलह 
कर के मर मिटते हैं । 
इसी लिये मनु ने कहा है, 
सर्वषासअपि चएतेषामआसज्ञानं पर स्छतम ; 
तद्हिअग्रथ' सवविद्यानां, प्राप्पते हिअसूतं ततः । 
सब कर्मों, धर्मों, ज्ञानो से अधिक अत्यंत श्रेयस्कर आत्मज्ञान है, क्‍यों कि 
अमरत्व उसी से मिलता है । 
आत्मा ही मे तो सब कुछ है, इस जिये आत्मजश्ञान ही से, सब्र मिन्न अथवा 
विरुद्ध भी व्यक्तियों और धर्मों और वस्तुओं का, समन्वय हो सकता है | इसी 
आशय का अनुवाद याशवल्क्य ने भी किया है, 
इज्या-आचारदमा-अहिसा-दा न-स्वाध्याय-क्म णा म्‌ , 
अय॑ तु परमो धर्मों यद्‌ू योगेनभाव्मदश स्‌ । 
यज्ञ, आचार, दम, अहिंसा, दान, स्वाध्याय आदि सत्र कर्मों का अन्तिम 
लक्ष्य, सब से बड़ा धर्म, यह है कि योग कर के श्रात्मा को देखे पहिचाने । 


७० सब में कोई न कोई गुण है, पहिचानने वाला चाहिये. [ सम० * 


ऐसे आत्मजश्ञानी मनुष्य को यह समझ हो जाती है कि कौन आदमी किस 
काम के योग्य है, और वह सब का यथा-स्थान प्रयोग कर के सब से यथोचित 
काम ले सकता है । जैसा मत्स्य पुराण मे कहा है, 
नभसंत्रम॒अक्षर किंचिन्‌, न च द्वव्यमअनोषधम्‌ , 
नअयोग्यः पुरुषः कव्चित्‌ , प्रयोक्ताएव तु दुलूभः । 
कोई अक्षर नहीं जिस मे कोई विशेष मंत्रशक्ति नहीं, कोई द्रव्य नहीं जिस मे 
विशेष औषधशक्ति नहीं, कोई पुरुष नही जो सर्वथा अयोग्य ही हो, उस की विशेष 
शक्ति और योग्यता को पहिचान कर काम लेने वाला ही दुलभ है। 
इस आत्मश्ञान पर प्रतिष्ठित, सनातन, बौद्ध, आय, वैदिक, मानव धर्म ने जो 
लोकसंग्रह किया है, उस के कुछ नमूने देखिये । 


समन्वय का मुख्य उपाय । 
विचार के विषय मे, यह प्रसिद्ध है क्रि, सब प्रकार के आ्रास्तिक दर्शन और 
सब प्रकार के नास्तिक दर्शन इस वेदवेदाग वेदो-पाग-वेदांत-रूपी शानसागर में 
मम्म हैं। जब यह सिद्धात है कि सर्वव्यापक परमात्मा की, परमेश्वर की, चेतना मे, 
उसी की इच्छा से, सब कुछ है, तो इन विविध विचारों को भी उसी ने जगत्‌ मे 
स्थान दिया है, यह मी निश्चयेन होगा। 
ब्रह्म " "सवमभावृत््य तिष्ठति । 
ब्रह्मेव सर्वाणि नामानि, सर्वाणि रूपाणि, सर्वाणि कर्माणि विभरत्ति । 
सो5यमात्मा सवानुभूः ( उपनिषत्‌ ) 
सब पदार्थों को घेर कर, लपेट कर, ब्रह्म बैठा है। सब नाम, सब काम, सत्र 
रूप, उसी एक ब्रह्म के, 'मै! ही के, हैं । वह यह आत्मा, 'मे!, सब अनुभवों का 
अनुभव करने वाला है। मुसलमानों के कुरान मे मी ठीक यही बातें कही हैं, 
अल्लाहो बिकुल्ले शयीन्‌ मुहीत्‌”', 'लाहुल अस्मा उल हसना?, “बसेआा 
ख्चोना कुल्ले शयीन्‌ इल्मा।? अल्लाह कुल शयों को, सब चीजों को, अपने एहाते 
में, अपने मे, घेरे हे; सब इस्म, सब नाम, उसी के हसीन, सुन्दर, नाम हैं, रब, 
ईश्वर, सब वस्तुओं का इल्म रखता है। 


रु से ० ] 


ग्रवस्था-भेद से घम-मेद ७१ 


पुराणों मे भी कहा है, 


स॑ स्वधीवनत्ति-अभूतसवः । 

श्रद्धत्स्व , अननुभूतोअ्यों न मनः स्प्रष्द्म भहति ॥ ( भागवत ) 
सोउ्यसात्मा सर्वविरुद्धधमोणामआश्रयः । 

हुंद्ममयो5यं संसारः । इत्यादि । 


सब घियों बुद्धियों की सभी दृत्तियां उसी "मैं? की इत्तिया हैं; सब अनुभव 
उसी के हैं; जो उस व्यापक अनुभव में नहीं, वह किसी व्यक्तीय मन में नहीं 
उदय हो सकता; सब विरुद्ध धर्म इसी मे हैं; इसी से संसार द द्वमय ह्े। 

तो इन विरुद्ध धर्मों और विचारों का समन्चय केसे हो ! इस समखय के 


मूल सूत्र ये हैं, 


अधिकारिमेदाद धममेदः । 
देशकालनिमित्तानाम्‌ भेदैधमों विभिद्यते । 
प्रस्थानसेदाददशनभेदः । 
स॒ एवं चमः सो5घमः त॑ त॑ प्रति नर भवेत , 
पात्रकमं विशेषेण देशकालोअवेद्य च । 
( म० भा०, शांति, ० ३3१४ ) 
न धर्मः परिपाठेन शक्यो, भारत !, वेदितुस्‌ ; 
अन्यो धर्म: समस्थस्य, विषमस्थस्य चापरः । 
(म० भा०, शां०, अ० २६६ ) 
यस्मिन्‌ देशे काले निमित्ते च यो चर्मोष्नृष्ठीयते, 
स एवं देशकाछूनिमित्तांतरेघु अधर्मों भवति । 
( शांकर-शारीरक भाष्य, ३. १. २५. ) 


अधिकारी के भेद से धर्म में मेद होता है। देश, काल, निमित्त के मेद से 
धर्म मे भेद होता है। जिस स्थान पर खड़े हो कर देखते हैं, उस स्थान के बदलने 
से, दर्शन, दृश्य का रूप, बदल जाता है। जो ही, एक देश काल पात्र निमित्त 
और कर्म के विशेष से, एक आदमी के लिये, धर्म है, वहीं दूसरे आदमी के लिये, 


७२ उपासनाओो का समन्वय [ सम० 


वूसरे देश काल पात्र निमित्त और कर्म के विशेष से, श्रधर्म होता है। केवल 
एक दो ग्रंथ पढ़ लेने से धर्म का पता नहीं लगता; न ही, हमेशा के लिये, कभी 
न बदलने वाले, धर्मों की फ़िहरिस्त, सूची, का परिपाठ कर दिया जा सकता है। 
अच्छी अवस्था का धर्म दूसरा और विषम अवस्था का धर्म दूसरा होता है। 


उपासनाओं का समन्वय । 
बच्चों को मिद्ी का खिलौना ही अच्छा लगेगा । उन को रेखागणित और 
बीजगणित पढ़ाने का यत्ञ करना व्यर्थ है। 
यही दशा मतों की, सग्प्रदायों की, पन्‍थों की है। 'भुण्डे मुए डे मतिमिन्‍्ना |? 
“मिन्नरुचिहिं लोकः ।? इत्यादि | 
जब बचपन बीत जायगा तब मिट्टी के खिलौने आप ही छूट जायंगे, और 
दूसरे प्रकार के खिलौनों में मन लग जायगा। 
अप्पु देवा मनष्याणां, दिवि देवा मनीषिणास्‌ , 
बालानां काष्टलोष्रेषु, ब्रुधस्यआत्मनि देवता । 
उत्तमा सहजाउवस्था, द्वितीया ध्यानचारणा, 
तृतीया ग्रतिमापूजा, द्वोमयात्रा चतुर्थिका । इत्यादि। 


बालको के देवता कीठ पत्थर के खिलोनो मे, मूर्तियों में; साधारण मनुष्यों के, 
तीथ माने हुए सरिता सरोवर के जल मे; मनीषी विद्वानों के, सूर्य चंद्र आदि आकाश 
मे हैं; बुध का, बोधवाले का, ज्ञानवान्‌ का, देव, सर्वव्यापी अपना आत्मा ही है । 
सहज अवस्था, अर्थात्‌ सब दृश्य संसार को ही परमात्मा का स्वरूप जानना, 
यह उत्तम कोटि है; विशेष विशेष ध्यान धारणा करना, यह उस से नीची दूसरी 
कोटि है; प्रतिमाओं की पूजा तीसरी कोटि है; होम और यात्रा चौथी है। 

बालबुद्धि जीव, जिन की बुद्धि सर्वथा बहिर्मख है, जो इन्द्रियग्राह्म आकार 
ही का ग्रहण कर सकते हैं, वे अपने मन का सन्‍्तोष काष्ठ लोष्ठ की प्रतिमा से 
ही करें। यह बहिमुखता का मायारोग, मनुष्य का, ऐसा बढ़ा हुआ है कि, 
मुसलमान धमम भी, यद्यपि वह अपने को बड़ा भारी बुत्‌-शिकन्‌ यानी मूर्ति-मंजक 
कहता है, तथापि देवालयों को तोड़ कर मकबरे, कब्र, तकिया, दरगाह, बनाता और 
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पूजता है | किसी उदूं शायर ने ही कहा है 'जिदगाहे तोड़ कर के मुर्दःगाहें भर 
दिया? | इसी बहिर्मंख माया का वर्णन उपनिषदों ने किया है। 
परांचि खानि व्यतृणत्‌ स्वयंभूः, तस्मात्‌ पराडः पश्यति नअन्तरात्मन्‌ ; 
कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमऐक्षद्‌ , भावृत्तचछ्षु रम्मतत्वमइच्छन । 
( कठोपनिषत्‌ ) 

स्वयभ्‌ ने, ब्रह्मा ( सृष्टि के लिये उन्मुख रजःप्रधान महत्तत्व, बुद्धितत््व ) ने, 
सब इद्रियो को, छिंद्रों को, बाहर की ओर खोला, छेद कर के निकाला। 
इस लिये जीव बाहर की वस्तु देखता है, भीतर अपने को नहीं देखता । कोई 
कोई धीर विरक्त जीव, ससार की दौड़ धूप से, आवागमन और मृत्यु से, थक कर, 
विश्राम और अमरत्व को चाह कर, आख भीतर फेरता है और प्रत्यगात्मा 
को देखता है | 

पर, हां, उन बालको के जो रखवारे बृद्ध बुजुर्ग हैं, उन को यह फ़िक्र रखनी 
चाहिये कि, बीच बीच में, मिद्ठी के खिलोनो के खेल के साथ साथ कुछ अक्षर- 
ज्ञान भी दिलाते जायें, कुछ पुस्तकों का शौक पैदा कराने का यज्ञ मी करते रहें । 
यह न चाहें कि लड़के सदा खिलौनों मे ही खुश रहें, मूर्ख बने रहें, पोथी पत्रा 
कभी न छू, और हम उन को हमेशा बेवकूफ़ रख कर अपना गुलाम बनाये रहें। 

ओर भी; यदि ये बृद्ध, सात्विक बुद्धिवाले और लोकहितैषी हों, तो इस 
खिलोनापूजा को भी बहुत शिक्षाप्रद, उत्तम सात्विकमाबवर्द्धक, शिल्पवर्द्धक, 
शाह्मप्रवत्तेक बना सकते हैं। सुन्दर मन्दिरों से ग्राम की, नगर की, शोभा 
सौद्य बढ़ा सकते हैं, और उन से पाठशाला, चिकित्सालय, पुष्पवाटिका, उद्यान, 
चित्रशाला, संगीतादि विविधकलाओ के ग्रह, सार्वजनिक सभामडप, सम्मेलनस्थान, 
व्याख्यानशाला, आदि का काम ले सकते हैं। योगसाधन अ्रादि में भी, ये 
मन्दिर, सीढ़ी का काम दे सकते हैं। क्योकि, 

तचदछुयतासअनाधारा घारणा नउपपदथ्चते । 
ध्यान धारणा प्रायः किसी मूर्त विषय के ब्िना नहीं सघती | 
ओर भी तरह तरह के उत्तम वैज्ञानिक शाञ्रो के अनुकूल,आधिदेविक-शा ज्- 
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सम्मत, आधिभौतिक-शाख््र-सम्मत, कार्य मन्दिरों से लिये जा सकते हैं। पर जब उन के 
रखवारे अपने कर्तव्यपालन मे चूके; स्वय शास्त्रों से विमुख, सच्ची विद्या से 
शूत्य, दुष्ट वासनाओं में मम्र, हो गये, ओर मन्दिरों को अपनी निजी जायदाद 
और दूकान बना डाला; तथा सरलहृदय उपासको की बुद्धि को दिन दिन अ्रधि- 
काधिक मूढ़ और कुश्ठित करने लगे, और भाड़ फूँक, योना टोटका, जन्तर मन्तर 
भभूत! ( विभूति-भस्म ), फ्रके थूके पानी, आदि में ही उन की बुद्धि अट्का 
कर, और उन को हर तरह से बेवक्रूफ़ बना कर, उन से रुपया पैसा ठग कर, 
अपने ऐश श्राराम और बदमाशी पर खर्च करने लगे, तब आवश्यक हुआ कि 
इन का प्रतिरोध किया जाय । स्थात्‌ इस दडन ओर शिक्षण के लिये, ईश्वर को, 
भारत मे, पहिले ईसाई, और फिर उम्र इस्लाम धर्म भेजना पढ़ा। अन्यथा, दे 
वाव ब्रह्मणो रूपे, मूंत चैब अमूत्तेंच”! ( उपनिषत्‌ ), यह याद रखते हुए; और 
यह समझते हुए, कि सारा साकार जगत्‌ ही उस निराकार जगदात्मा का रूप 
है; जनता को क्रमशः इस मूर्त॑ रूप से अमूर्त रूप की ओर ले जाना उचित ही 
है, तथा मूर्तियों की और मूर्तिपूजा की आत्यतिक निदा करना अनुचित होगा | 

दूसरे दर्ज की बुद्धि के लिये जलमय तीर्थ, सरिता, सरोवर आदि की अनुज्ञा 
दी गयी | अद्ृष्ट फल वे हैं जिन से सूछ्र्म शरीर, मनोमय अथवा विशानमय कोष 
अर्थात्‌ अन्तःकरण, मन, बुद्धि, अहकार, का संस्कार हो | दृष्ट फल वे हैं जिन का 
प्रमाव स्थूल शरीर पर पड़ता है । इन तीर्थों मे भ्रमण करने से, देशाग्न के जो 
शिक्षाप्रद, बुद्धि की उदारता बढ़ाने वाले, संकोच हटाने वाले, फल हो सकते हैं, 
वे होने चाहिये; किंतु यह तभी हो सकता है, जब तीथ्थरक्षक और पुजारी और 
मिखमंगे, कौआरोड़ कर के, थात्रियो की जान आपत्ति मे न डाल दें, और तीथ्थों 
के जलो मे फल, फूल, पत्ता, कच्चा और पक्का अन्न डलवा कर पानी को सड़ा कर 
घिननाटा न कर डालें। एक सुन्दर पर सूने मंदिर में शिवपिड पर कुत्ते को मूत्र करते 
मैने आँखों देखा है | स्वय पुराणों ने कहा है, 

अत्युअभूरिकर्माणो नास्तिका रौरवा जनाः, 
तेडपि तिष्ठन्ति तीर्थेषु, ठीथंसारध्ततों गतः | भागवतमाहात्य 
तीथ॑ स्थानों का और यात्राओं का दृष्ट फल भी शरीर की स्वच्छुता, दृढ़ता, 
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शीतोष्णसहिष्णुता, आदि होना चाहिये । पर जब तीर्थों का पानी इस तरह 
गन्दा किया जाय तो शरीर मे सफ़ाई की जगह बीमारी ही आवेगी | सन्‌ १९२३ 
में, काशी के चारो ओर की “पंचक्रोशी? यात्रा करने, सकुद्धम्ब, गया। एक 
पड़ाव पर, सुन्दर पुराना मन्दिर और सुहावना तालाब बना था। पर मन्दिर के 
पुराने अति सुन्दर नक॒काशीदार पत्थर के छुजे से, नये श्रति कुरूप बेमेल 
टीन के सायबान लट्काये थे; पुजारी लोगों ने, अपने रहने के सुबीते 
के लिये, मदिर की दीवारों के सहारे मिट्टी की दीवारे आर खपरैल डाल कर 
मंदिर को नितान्‍्त नेत्रपीड़क कर दिया था। तालाब की मछुलियाँ, पंडे लोग 
बैच कर रुपया अपने खर्च मे लाते थे; इस कारण से हरी काई की ऐसी मोटी 
तह सारे तालाब पर छाई थी कि पानी देख भी नहीं पड़ता था; अर उस मे हर 
तरह की पानी को खराब करने वाली चीजें भी डाली जाती थीं; बदबू फैल रही 
थी । पडे ज़ोर से रटने लगे, 'सर्धा हो तो आचोन करो, शक्ललप करो । में ने 
कहा 'मुझे श्रद्धा बहुत है, पर आप तो यहाँ के पंडा पुजारी ही हो, आप को जितनी, 
श्रद्धा होगी उतनी मुझ को कहाँ हो सकती है, सो आप श्रागे रास्ता दिखाश्रो, 
एक लोटा भर आप आचमन कर के सकल्‍्प करो, मैं भी करूँगा ।! फ़ौरन्‌ राग 
बदल गयी, 'क्या कहैं, तालाब की मछली लोग बेच डालते हैं, इस से पानी गंदा ' 
रहता है ? इति | प्रायः सभी पुराने सुन्दर मन्दिर आर तड़ागों की यही दुर्दशा 
हो रही है। भोले अन्धश्रद्धालु आचौन” कर के बीमार पढ़ते और मरते हैं । 
सर्वोपरि यह सदा याद रखने और रखवाने की बात है कि, 

न ह्ाम्मयानि तीर्थानि, न देवा स्ठ॒च्छिछामयाः; 

ते पनंतिडरुकाछेन दर्शनादुएुव साधवः; 

तेषामएव निवासेन देशास्तीर्थीमवन्ति बै। ( भागवत ) 

जल से तीर्थ नहीं बनते, न देवता मिद्दी और पत्थर से बनते हैं; उन की 

उपासना करने से बहुत काल मे मन की शुद्धि होती है; पर सच्चे साधुश्रों के तो 
दर्शन और सत्संग से ही चित्त सद्यः शुद्ध हो जाता है। तीर्थ स्थानों मे जो सच्चे 
साधु, ( साध्नोति शुभान्‌ कामान्‌ इति साधुः ) तपस्वी विद्वान , बसते हैं, वे ही 
तीर्थ के तीर्थड्डर हैं, तीथों को तीर्थ बनाने वाले हैं। जो शोक के पार तारै वह 
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तीर्थ ( तरति शोक येन सहायेन सः तीर्थ: गुरु,, तस्य निवासस्थानं च तीर्थ )। 
सप्त पवित्र पुरी आदि तीथ इसी हेतु से तीर्थ थी, कि बे उत्तम विद्यापीठ का 
काम देती थी। वहाँ की हवा में भक्ति, विरक्ति, ज्ञान, भय रहता था; क्योकि 
इन के बताने और जगाने वाले, सच्चे साधु, तपस्वी विद्वान्‌ , सच्चे पडित, बहुतायत से 
वहाँ वास करते थे। जैसे आजकाल की यूनिवर्सिटीयों मे, किसी एक में एक 
शास्त्र की, किसी दूसरी में दूसरी विद्या की, पढाई, चर्चा, हवा, अधिक रहती है; 
किसी शहर में किसी विशेष व्यापार की, किसी में कल कारखानों की, बहुतायत 
रहती है; और वहाँ जाने से उस के संबध की विद्या सहज ही मे आ जाती है; इसी 
तरह, 'काश्या मरणान्‌ म॒क्तिः', काशी में मरने से मुक्ति होती है, क्यो कि वहाँ 
आत्मज्ञान सहज मे साथुओ से मिलना चाहिये, चारो ओर उस की चर्चा होने 
से मानो हवा में मर रहा हो, ओर “ऋते ज्ञानान्‌ न मुक्ति? बिना ज्ञान के 
छुटकारा नहीं, किसी प्रकार की भी गुलामी और बधन से, सामाजिक, वा 
राजनीतिक, वा सांसारिक बंधन से | इस रीति से इन दोनों विरुद्ववद्‌ वाक्यों 
का विरोध-परिह्ार ओर समन्वय होता है। पर आजकाल इन पवित्र पुरियों की 
जो दुर्गति है वह प्रत्यक्ष है। जो मनुष्य 'काश्या मसणान्‌ सुक्ति. के अक्षरों 
ही को पकड़े रहते हैं, और उस के हेतु को नहीं पकडते, और आत्मज्ञान का 
स॑ंचय नही करते, उन के लिये मुक्ति की आशा नही है; अपितु, काशी में रह 
कर भी पाप करे तो ब्ह्न-रा्षस, ब्रह्म-पिशाच, हो जाता है; ऐसा पुराणों में 
कहा है | इन सब का तत्त्व, जिस से सब का समन्वय होता है, आध्यात्मिक ही है। 
उसी को सिखाने के लिये, जैसे बालक को खिलोनो के द्वारा शिक्षा दी जाती है, 
काशी नगरी, गंगा नदी, आदि के स्थूल रूपक वा प्रतीक, ( अग्नेजी 'सिम्बल?, 
अलेगरी?, डायाग्राम? ) बृद्ध ऋषियों ने बनाये हैं; सहज स्थूल बहिमुख बातों 
से आरंभ कर के, क्रमशः सूकम अतमंख बातो की ओर बुद्धि को ले जाने के 
लिये | यह सत्र लद्ब॒य, सच्चे साधुओं के ठिकाने ठगो के भर जाने से, ध्वस्त हो गया। 
असत्ये वत्म॑नि स्थित्वा ततः सत्य समाचरेत । 

असत्य के द्वारा सत्य की ओर जाय। ओआःव्मप्रकाशिका? बुद्धि ही सच्ची 

“काशी” है; असी, वरुणा, गगा, ( प्रयाग में, गंगा यमुना सरस्वती की चिवेणी ), 
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इड़ा, पिगला, सुषुम्ना नाड़ी हैं; बह्यनाल”ः नाम की गली, “ज्य-नाडी, सुषुम्ना 
ही है; 'तयाऊर्धघ्व आयन्‌ अम्ृतत्वनुएति', उस के द्वारा, शरीर को छोड़ कर, 
निकलने से, जीव अम्ृतत्व को, अमरता को, पाता है; “मणिकर्णिका' भी 
मस्तिष्क के एक विशेष चक्र, कद, पीठ का नाम है, इत्यादि योग मार्गों के 
स्थूल और सूकृरम शरीर सम्बन्धी रहस्यो की सूचना काशीखड आदि ग्रन्थों में 
की है | इन का यथातथ्य ज्ञान, बहुत परिश्रम से, सदाचार, यम, नियम आदि के 
अभ्यास से, ओर सच्चा ब्रह्मनिष्ठ गुरु मिलने से, ही, सिद्ध हो सकता है। एक 
एक साधारण शास्त्र सीखने मे सारा जीवन बीत जाता है, तो यह परम गहन 
शासत्र और विद्या सहज में कैसे आ जाय ? पर साधारण ज्ञान, सामान्य-शान, हो 
सकता है, सहज में भी । 

तीसरे दर्ज की बुद्धि के लिये 'दिवि देवाः?, सूर्य, चन्द्र, बुध, बृहस्पति आदि 
प्रत्यक्ष देवता हैं। इन की उपासना, गणित-फलित-आत्मक अद्भुत ज्योतिष शात्त्र 
की उपासना, “मिवियोरोलोजी?, आस्ट्रोनोमी! आदि, है। इन से जो कुछ काल- 
ज्ञान में, कृषि में, समुद्रयात्रा आदि में, सहायता मिल सके, वह सब इन की उपा- 
सना का दृष्ट फल है। पर सहायता के स्थान में जो विद्न, ज्योतिषशास्त्र के 
कुप्रयोग से, हो रहे हैं, वह सब को विदिंत हैं ! ज्योतिषियो के घरों मे विधवा हैं ! 

चौथी और अन्तिम कोटि, 'बुधस्य आत्मनि देवता |! जिस को यह विचार 
उत्पन्न हो गया है कि--यह देवता है या नहीं है, यह पुस्तक मानने योग्य हे 
या नहीं है, यह ऋषिवत्‌ या अ्रवतारवत्‌ या रखूल-पैगम्बरवत्‌ या मसीह-बत्‌ या 
गुरुवत्‌ मानने योग्य है या नहीं है, यह धर्म मानने योग्य है या नहीं है, यह 
छोड़ने योग्य है या ओढ़ने योग्य है, यह शास्त्र है या अशास्त्र हे, यह वेद है 
या अबेद है, इस का श्रर्थ यह है या दूसरा है, अन्ततों गत्वा कोई ईश्वर है या 
नहीं है, और है तो क्‍या है, उस का स्वरूप क्‍या हे---इस सब का अन्तिम 
निशता "में! ही हूँ, 'में! ही है, आत्मा ही है--जिस को यह विचार दृढ़ हो 
जाता है, उस के लिये बुधस्य आत्सनि देवता”, बुध का, बुद्धिमान्‌ का, देव, 
स्वयं आत्मा ही है। परम ईश्वर, ईश्वरों का ईश्वर, "में! ही है। इस काष्ठा को 
जो पहुँचा है, उस के लिये सुरेश्वराचार्य ने, बृहदारण्यक वार्तिक मे, कहा हे, 
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“एता काष्ठामअ्रवश्भ्य सबवों ब्राह्मण उच्यते ।? जो ही जीव इस काडा को पहुँचा है 
बह ब्राह्मण? है, और वही सच्चा ब्राह्मण है, ब्ह्मर है, ब्रह्मस्वरूप है। 

ऐसे के लिये 'काश्या मरणान्‌ मुक्ति:', स्थूल आधिभौतिक काशी की आव- 
श्यकता नहीं, न ऐसी गंगा की जिस में काशी का सब्र मल-मुत् गिराया जाता हो । 

भावना यदि भवेत्‌ फलदात्री, मामक नगरसश॒व हि काशी; 
व्यापकोडपि यदि वा परमात्मा, तारक॑ किस॒इह न' उपदिशेन्‌ नः । 

भावना ही यदि फल देने वाली है, तो जिसी स्थान पर 'मै' हूँ, 'मेः है, वही काशी 
है, यदि परमात्मा व्यापक है, तो यही, कही, तारक मंत्र का उपदेश कर सकता है। 
सूफ़ियों का भी यही कहना है कि जो कोई हकीकत (हक, तत्त्व, सत्य, परमारथ)- 
इ-मुहम्मदी ( >हमद के, प्रशंसा के, योग्य, श्लाघनीय, प्रशंसनीय, स्तवनीय, 
महनीय ), श्र्थात्‌ ब्रह्मशान, को पहुँच गया है, वही मुहम्मद ( ८स्व॒त्य, अहंत्‌, 
पूज्य ) है, रसीदा (पहुँचा हुआ) है, वही ऋच्छ॒ति, प्राप्तोति, ( अंग्रेजी मे रीच,' 
पहुँचना ) इति ऋषिः है, वही ब्राह्मण है, पैग़म-बर ( पैग़ाम, सन्देश, ईश्वर का 
संदेश, ले आने वाला ), कया पैग़म:दिंह ( पैग़ाम देने वाला ) मी, हो सकता है 
और है; नये वेद ( जैसे याशवल्क्य ने बनाया ), नयी इंजील ( जैसे ईसा ने ), 
नये कुरान ( जैसे मुहम्मद ने ) बना सकता है। विशेष अवस्थाओ के लिये 
विशेष नवीन क्लायदे कानूनों धर्मा की तो बात ही क्‍या है; ऐसे ही मनुष्य के 
लिये याशवल्क्य स्मृति मे कहा ही है कि वह स्वर नयी आवश्यकता पड़ने पर नया 
धर्म बना सकता है । 

चत्वारों वेद्धमंज्ञा३ पर्षत्‌ , त्रेविद्यमएव वा, 
सा॒ब्रतेयं, स धर्म: याद, एको वाउध्यात्मवित्तमः । 

बेद पर, ज्ञानसमूह पर, प्रतिष्ठापित जो धर्म, उस के जानने वाले चार मनुष्यों 
की मंडली, अथवा अंगोपांग सहित तीन वेदों को अच्छी तरह जानने वालों की 
समिति, अ्रथवा एक ही अध्यात्मवित्तम, ब्रह्मविद्वरिष्ठ, तत्त्वतः ब्रह्मश्ञान के हृदय 
मे प्रविष्ट, शञानी मनुष्य, जो निर्णय कर दे, कि यह धर्म होना चाहिये, वही 
धर्म माना जाय । 
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उपासनाओं का समन्वय, गीता भे, दूसरी रीति से किया है; पर आशय 
वही है । 
यजंते साश्विकाः देवान्‌ , यक्ष-रक्षांसि राजसाः, 
भूत-प्रेत-पिशाचांश्व यजंते तामसाः जनाः ; 
देवान्‌ देवयजो यांति, यांति मद्याजिनो5पि मास । 
मा, आत्मानं। गीता के १७ वें और, १८ वे अध्यायों में, तथा मनु 
के १२वें मे, बहुत बातों का समन्वय, सात्विक-राजस-ताम्स प्रकृतियों के 
अनुसार, कर दिया है; वह सब बहुत ध्यान से विचारने समभने योग्य है | 


(३ 
दशनों का समन्वय । 


यह प्रायः उपासनात्मक विचार के भेदो की चर्चा हुईं | दर्शनात्मक विचारों 
की भी यही दशा है। प्रसिद्ध है कि न्याय-वेशेषिक आरम्मवादी हैं, साख्य-योग 
परिणामवादी हैं, पूर्वमीमांसा 'स्व?-क्ृृत कर्म को ही प्रधान बताती हुई 'स्व? ही की 
प्रबलता दिखती है, और इस की पूर्ति उत्तर-मीमांसा 'स्व को, “आत्मा को, 
परम पदार्थ सिद्ध कर के करती है, और संसार को, दृश्य जगत्‌ को, अ्न-आत्मा 
को, उस आत्मा की लीला, उस का विवर्त, उलया, बताती है, इस लिये विवर्तत- 
वादी कहलाती है। संसार को, जगत्‌ को, परमात्मा की चाहे सृष्टि ( आरम्भ ) 
कहिये, चाहे परमात्मा की प्रकृति का, स्वभाव का, परिणाम कहिये, चाहे पर- 
मात्मा की लीला, स्वप्त, मनोराज्य, अविद्या-विद्या, माया, विवर््त, आभास, अ्रध्यास 
कहिये--सभी प्रकार अपने अम्रुमव के भीतर हैं, प्रतिदिन इन के उदाहरण 
देखने मे, अनुभव करने मे, आते हैं; एक ही “वस्तु! के पक्ष, पहलू , अस्त्र हैं; एक 
परम दर्शन, आत्म-दर्शन, सम्यग्‌-दर्शन, के घड दशन, षडस्त्र, हैं; किसी एक पर, 
केवल “एम्फ़ासिसः, अधिक अवधारण, प्रत्ययेकतानता, अतितानता, विशेष- 
तानन, से, वह अख वा पक्ष, अन्य से मिन्‍न और विरुद्ध भासने लगता है। 
“ही? मत कहो, “भी? कहो; “यह ही? नही, यह भी”, तो सब में मेल ही मेल है। 

अद्वेत वेदान्त को विवर्तवाद, आमासवाद, अध्यासवाद आदि भी कहते हैं । 

जीव की बुद्धि मे इन तीन दृष्टियों के उदय होने! का क्रम भी यही बताया 
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जाता है । पहिले, कुछ दिनो तक, उस को आरम्भवाद ( और भक्ति ) से सनन्‍्तोष 
होता है। फिर जब उस से असन्तोष होता है, तब परिणामवाद ( और क्म- 
ग्राधान्य ) में प्रवेश करता है । अन्त में विवर्तवाद ( और ज्ञान ) में आता है । 

जैसे बच्चा पहिले मा बाप का भरोसा करता है, सदा उन की गोद में रहना 
चाःता है, अपने ऊपर भरोसा नही कर सकता; पर क्रमशः व, ओर शक्ति 
बढ़ने से कुछ कुछ अपने पैरो पर खडा होने लगता है, और माता पिता से भी 
सहारा सहायता लेता रहता है; और अन्त में बालिग, प्रौढ़, हो कर बिलकुल 
ग्पने भरोसे खड़ा हो जाता है; वैसे ही जीव की, “दर्शन! के विषय में भी,क्रमशः 
यात्रा होती है। और जैसे ही सब माता पिता, छोटे बालक के रूप, रंग, हँसने, 
बोलने, खेलने, और शक्तिहीन अधघीनता पर नितात मुग्ध, निहाल, दयामय, 
स्नेहमय, प्रसन्‍न होते हुए. भी, मीतर से सदा यही मनाते रहते है, कि यह बालक 
शीघ्र ही पुष्ट हो जाय, बलवान ,बुडिमान्‌ ,विद्वान, अवा, स्‍्वाधीन, स्वाश्रित, हो कर 
स्वयं गहपति गहरुथ बन जाय; वा, यदि बालिका है, तो हृष्ट, पुष्ट, रूपवती, गुणवती, 
सशिद्धिता, णह के कार्यों मे दक्ता, ओर योग्य वर से विवाहिता हो कर गहपत्नी हो 
जाय; वैसे ही, सच्चे आचार्य, गुरु, शिष्य के लिये, और ससार के सचालक 
“्रधिकारी? गण, ऋषि, महर्षि, देव, महादेव, सदा यही यत्न करते हैं कि सब 
जीव, क्रमशः, उ्केष्ट और उत्क्ृष्टतर योनियों में उठते हुए, उत्तम मानव 
हो कर, आत्मज्ञानी हो जायें, आर स्वयं “अधिकारी” बन सकें, ओर जगदू-णह के 
महा गाह॑रुट्य का बोक्त उठाने मे सहायता दे। अ्रस्तु । खोजी मानव जीव, पहिले 
तो अपने और समग्र ससार के कर्ता धर्ता घाता विधाता खप्ठा पालयिता को, 
अपने से और संसार से अलग, एक ईश्वर मानता है; जैसे लड़की लड़के मिट्टी 
से खिलौने, चीथडों से गुड़िया, कुम्हार बत्तन, कारीगर मकान, बनाते हैं, वेसे 
परमेश्वर सब जगत्‌ को; यह आत्यंतिक आरम्भवाद की अवस्था है। फिर इस 
दृष्टि में शका उत्पन्न होती है; क्‍या रैश्वर विषम है, क्या निर्धृ॑ण है, क्‍या 
अल्पशक्ति अल्पश्ञ है, जो किसी को सुख किसी को ढुःख देता है, और सभी 
को अधिकतर दुःख [ही देता है, या उस को अपनी बनाई सृष्टि की भविष्य 
दुःखमयता का ज्ञान ही नहीं हुआ, आर हुआ तो दुःख को और पाप को रोकने 


२. स्व॑० ] “कर्म-जश्ञान', अंधे-लगडे? का साथ प्र 


मे, मूलतः नाश करने में, असमर्थ है ? इस शका में पड़ कर आरं॑भवाद को 
छोडता है, और ऐसा समझने लगता है कि मे, तथा "मेः-रूप अन्य पुरुष, 
ओर इन पुरुषों से अलग एक 'प्रकृति', यह सब अकस्मात्‌ , अचानक, “चान्स? 
से, मिल कर, पगु-अन्ध न्याय से, संसार बनाते और चलाते हैं; जड़ प्रकृति, 
'मैटर', को आंख नहीं, पैर ही है; चेतन पुरुष, “स्पिरिट', 'सोल?, को पैर 
नहीं, आख ही है; एक मे क्रिया, एक में ज्ञान, अवे-लगड़े मिल कर दुनिया में 
व्यर्थ चक्कर लगा रहे हैं। इस दृष्टि में भी शंका होती है, कि दो अपरिमित 
अनंत, अजर, अमर, विभु पदार्थ, त्रिना एक दूसरे को बाघा किये नहीं रह सकते, 
अवश्य ही एक दूसरे की व्यापकता, विभुुता, सर्वशक्तिमत्ता, श्र-विप्तित-इच्छ॒ता, 
प्राकाम्य, यत्र-काम-अवसायिता आदि मे विश्न डालेंगे, अडचन पैदा करेगे | “द्वितीयाद्‌ 
वै मय भवति? | जब दूसरा जोड़ीदार सर्वशक्तिमान्‌ मौजूद है, तो मुझे क्‍या 
भरोसा कि किसी दिन मेरी अमरस्ता का अत न कर देगा ! इत्यादि शंका परि- 
णामवाद में उत्पन्न होती है। न तो न्याय-युक्ति-अभिलाषिणी बुद्धि को ही संतोष 
होता है, न उस हृदय की तृप्ति होती है, जो उस 'स्वःपद”, 'स्वाराज्य?, 
अआत्मवशता? को चाहता है, जिस का वर्णन पूर्वमीमासा ने भी प्रायः वेदात के 
पास ही के शब्दों में किया है, 
यनन दुःखेन संभिन्नं, न च प्रस्तमअनन्तरम्‌ , 
अभिलाषोपनीतं च, तत्पदं स्वःपदडास्पदस । 

जिस में लेशमात्र भी दुःख न मिला हो, जो कभी नष्ट न होय, जो हादिक 
इच्छा के अनुकूल हो, अभिल्लाषा के अनुसार प्रास हो, वह पद, वह अवस्था, 
स्व: पद का स्थान है, 'स्व?-शब्द का तात्तविक अर्थ है। जब दो तुल्यों की यह 
दशा है, तो अनंत पुरुष और एक प्रकृति, सभी अजर अमर, कैसे कहाँ से माने 
जा सकते हैं १ ऐसी शंकाओं मे परिणामवाद ड्रत्र जाता है । 

अन्त मे जिशासु यह निश्चय करता है कि (प्रकृति! अर्थात्‌ 'स्व-भाव! किस 
का हो सकता है सिबा मेरे, सिवा स्व? के, सिवा "में? के। जितने "में? हैं, सब 
एक ही मे? है, एक ही स्व? है। और उसी का स्व-माव*, स्व का भाव), प्रकृति 
है । प्रकृति, अर्थात्‌ पुरुष की प्रकृति | लोकव्यवहार मे भी कहते ही हैँ कि इस 

द््‌ 


पर प्रकृति ? किस की प्रकृति ! [ सम० 


पुरुष की प्रकृति अच्छी है, सात्विक है, साधु है, इस की प्रकृति दुष्ट है, राजस-तामस 
है | माया किस की १ तो ब्रह्म की, मायावी की, मायी की, माया | माया तु प्रकृति 
विद्यान्‌ , मायिन॑ तु महेश्वस्म! । स्वः-भाव, माया, अविद्या-विद्या, प्रकृति, प्रधान, 
शक्ति आदि, सब इसी के पर्याय हैं। निष्क्रिय और सक्रिय का क्या सबंध और 
क्यो, निष्क्रिय में, और निष्क्रिय से, सक्रिय की उत्पत्ति स्थिति लय केसे, चेतन मे 
जड़ कहाँ से; यो, य॑, येन च, यस्मे च, यस्माद्‌ , यस्मिश्र, यस्य च!--यह 
बारीक कथा यहाँ नहीं उठाई जा सकती । दर्शनशाश्र का यह अन्तिम प्रश्न है। 
ओर इसी प्रश्न के उत्तर से सभी प्रश्न एक साथ उत्तीय हो जाते हैं |# 
प्रकृत में इतना ही कहना है कि, आज कल जो प्रथा प्रचलित है उस के 

अनुसार, यथाकर्थचित्‌ , जैसे-तैसे, न्‍्याय-वेशिषिक आरम्भमवादी समझे जाते हैं, और 
इन मे ईश्वर ओर प्रकृति, दोनो स्व? ( अर्थात्‌ जीव ) के बाहर, जीव से भिन्न, 
माने जाते हैं। योगदर्शन मे ईश्वर एक वैकल्पिक वरत, अन्यथासिद्ध, के ऐसा 
है; 'ईश्वर-प्रणिधानाद्‌ वा? । साख्य तो निरीश्वर प्रसिद्ध ही है | पर साख्य और 
योग का साथ मी प्रसिद्ध है। इस लिये यह कह सकते है कि पुरुषत्वेन कथचित्‌ 
ईश्वर इन दो दशनों मे स्व” के भीतर आता है, और प्रकृति बाहर रह जाती 
है | पूर्व-मीमासा मे प्रकृति भी श्व-कृत?, स्व? की बनाई, जान पढ़ने लगती है । 

पृवजन्मजनितं पुराविद: कम दैवमिति संप्रचक्षते । 

सुखस्य दुःखस्थ न कोपि दाता; परो ददातीति कुबद्धिर एपा; 

स्वयं कृतं स्वेन फकेन युज्यते; शरीर हे ! निस्तर यत्‌ त्वया कृतम्‌ । 

( गरुड़ पुराण ) 
कर्मणेव हि रुह्वत्वं विष्णुत्वं च छभेनूनरः । ( देवी भागवत ) " 
नमस्तत्‌ कर्मश्यों विधिरपि न येभ्यः प्रभवति। (भर्तृदरि) इत्यादि । 

ब्रह्मा भी जिस कर्म के अधीन है, उस कर्म ही को नमस्कार है; पहिले 
जन्मों मे किया हुआ, अपना ही कर्म), इस जन्म मे प्रबल 'दिव? बन जाता है और 


# इस अन्थ के अन्तिम अध्याय, “महा-समन्वय!, मे, इस प्रश्न के उत्तरण 
का यत्न किया गया है । न 


२. स्व॑० ] पूर्व-जन्म का कर्म! ही इस जन्म का 'देव? ष्प्र 


कहलाता है; सुख दुःख देने वाला कोई दूसरा नहीं है; अपना किया कर्म ही 
अपने नैसर्गिक फल को पाता है; अपने कर्म से ही, जीव को रुद्र॒त्व, विष्णुत्व, 
आदि मिलता है । पूर्व जन्मो का कर्म! ही इस जन्म के लिये 'दिव' है | 

स्पष्ट है कि ऐसी दृष्टि में जीव से प्रथक्‌ ईश्वर की आवश्यकता कुछ कम 
ही सी है । यह पूर्व-मीमासा भी निरीश्वर प्रसिद्ध है। इस मे ईश्वर तो स्व? के 
भीतर आ जाता है, पर प्रकृति जैसे कुछ उस से बाहर रह जाती है। उत्तर- 
मीमांसा अर्थात्‌ वेदान्त मे दोनो, पुरुष और प्रकृति, पूर्ण रूप से स्व? के भीतर 
आ जाते हैं | प्रचलित पूर्व-मीमांसा मे कम॑ और कर्मकाण्ड के छोटे छोटे 
विशेषों पर अ्रधिक जोर दिया जाता है, उस कर्म की 'स्व”-कृतता पर कम । 
इस लिये पूर्वमीमासा का दर्शनत्व ही ठीक ठीक विदित नहीं होता, और पूर्व और 
उत्तर मीमांसा का मेल नहीं मिलता; प्रत्युत कर्म और ज्ञान का विरोध ही 
दिखाया जाता है। दोनो में जो स्व” है, उस पर जोर देने से, दोनों का समन्वय 
ठीक हो जाता है| 

'प्रचलित” शब्द का प्रयोग ऊपर इस हेतु से किया गया छे कि आर्ष सूत्रों 
और भाष्यो से छुओ दर्शनों मे आत्मा और मोक्ष के स्वरूप के विषय मे वैसा 
भेद नहीं देख पडता, जैसा आज काल माना जाता है। अद्वत वेदात को विवर्त्त- 
वाद इस लिये कहते हैं कि जड़ दृश्य जगत “अनात्मा? है, नित्य, शुचि, सुखमय 
आत्मा का उल्टा विवर्त्त है अनित्य, अशुचि, दुःखमय है। तथा यह भी 
कारण हो सकता है कि, साख्य में पुरुष अनेक ओर प्रकृति एक मानी है 
उस को उलठ कर अद्वे तवाद में पुरुष, द्रष्टा, चितिशक्ति, चैतन्य, परमात्मा, 
एक, और प्रकृति अनेक, नाना, असंख्य अरु, भूत, ब्रह्मांडादि रूप की कही है | 
सांख्य दर्शन के सहगामी और परिपूरक योग दर्शन के उपलब्ध सूत्रों मे, 
अविद्या” का लक्षण ठीक वही किया है जो अद्वोत वेदान्त मे | न्याय सूत्रों मे 
आत्मा के जो लक्षण कहे है, वे अद्वेत से विरुद्ध नही हैं । इत्यादि । 


सब विद्याओं, शास्त्रों, ज्ञानो का समन्वय | 
तत््वतः स्वयं चेतनरूप हो कर मी, शरीरधारी, शरीर मे प्रविष४्ट, होने से, 


ट्प्ड दर्शन! पाया तो नई आंख” पाया [ सम० 


मनुष्य बहिर्सख अधिक, और अन्तर्मंख कम, हो रहा है; स्थूल भावों से, बाह्य 
पदार्थों से, अधिक परिचित है; उन्ही के द्वारा, सद्रम भावों, आन्तर मानस 
पदार्थों को समभता है; बहिःकरणो, इन्द्रियो, के सम्बन्धी शब्दों से, अन्तःकरण 
की बातो का 'अहण? करता है, उन को जानता पहिचानता है। 'अ्रक्ष! शब्द के 
कई अर्थ हैं, एक अर्थ, 'इन्द्रिय” है; उसी से “प्रति-अक्ष! बनता है, अन्चों मे भी 
“क्षिः, ओंख, इस वर्त्तमान मन्वन्तर मे, श्रेष्ठ इन्द्रिय हो रही है; निकटतम, 
निश्चिततम, समुभने बूकने जानने ( सम्बोधन, बोधन, शान ) को, 'देखनाः 
कहते हैं; नयन, नेत्र, ( नेता, नायक ), लोचन, रास्ता दिखा कर आगे ले 
चलने वाला, 'सम-आलोचना? करने वाला, आगा-पीछा ऊँच-नीच गुण-दोष का 
आलोचन करने वाला, सुफल-दुष्फल को, कार्य-कारण को, श्रच्छी बुरी चाल को, 
देख माल कर, अच्छा "मार्ग दिखाने वाला, दर्शक, चक्तु, दर्शन! है । दर्शन! 
शब्द, संस्कृत में, चछ्छु का भी पर्याय हे। सब शास्त्रों के सार तत्व मर्म को 
जो दिखा दे, वह दर्शन? वा दर्शन शास्त्र) । दर्शन! पाया तो नई आंख पाया, 
जिस से सारी दुनिया का एक नया ही रूप देख पड़ने लगा; सर्व प्रणवी-भव॑ति | 

ऊपर कहा कि जिस ने अपने को, ( आपा, आपणा, आत्तणा, आता ) 
आत्मा को, नहीं देखा, नहीं जाना, उस ने कुछ नहीं जाना, जिस ने आत्मा के 
सच्चे स्वरूप को ठीक ठीक 'पहिचाना? ( 'प्रत्यमिज्ञान! किया ) उस ने सब कुछ 
देख लिया; 'एकेन विज्ञातेन सर्व॑ विज्ञात मबतिः, सब शास्त्र, मै! के लिये बने, 
'मै? किसी शासत्र के लिये नहीं बना; "मै? ही ने तो सब शास्त्रों को बनाया हैं; 
शास्त्रों ने 'मै! को नहीं बनाया है; "मै? ही सब शास्त्रों का सार है; उस "में? 
को जो शास्त्र (दखाबै?, वही उत्तमोत्तम शास्त्र, गीता का शुल्यतम शास्त्र', है; 
अथवा, मै? का बनाया शास्त्र 'मै? को क्‍या दिखा सकता है ? तो यो कह्दो कि, 
जिस शास्त्र को 'मै? ने, अपना सुख स्वयं देखने के लिये बनाया है, जैसे मुकुर, 
दर्पण, ( दर्पण का पर्याय आ-दर्शः भी है ), बनाया जाता है, वही सर्ब-प्रेष्ठ 
सर्वाधिष्ठाता शाम्त्र दर्शन? है; सब का मर्म, हृदय, रहस्य, दिखाने वाला वही है । 

आत्मा ही, शरीर में प्रविष्ट हो कर, अपने को शरीर मान कर, उस के द्वारा 
समस्त 'दृश्यः मे, जगत्‌ ससार मे, प्रविष्ट, बढ़, होता है। श्रात्मा ही, उस दृश्य 


२. सव० ] “विज्ञान भी 'प्रज्ञान! भी व्यू 


से, अपने को, द्रष्टा को, अलग, अन्य, पहिचान कर, मुक्त होता है। इन दोनो 
अवस्थाश्रों मे वह, जीवदू-बद्ध और जीवन-सुक्त, क्रमशः, होता है; और जीव, 
जीवात्मा, कहलाता है | इन दोनो को, अविद्या-विद्या को, अपने भीतर रखने वाली 
अवस्था ( दशा, धाम, भाव, पद, पदार्थ, तत्व ) को, परमात्मा, ब्रह्म, परब्रह्म, 
सच्चिदानन्द-घचन आदि शब्दों से सूचित करते हैं। जीवन्सुक्त अ्रवस्था में, जीव को, 
“ेश्वर' भी कहते हैं; अपने शरीर पर, बहिष्करण अन्तःकरण पर, उस को कुछ 
कुछ ईशिता वशिता हो जाती है, और क्रमशः आसपास के दृश्य! पर भी; 
'बद्धता? के भी, और 'मुक्तता? ईश्वरता” के भी, नीचे ऊँचे स्तर, ( पाठ, घाट, 
भूमि, काष्ठा, दर्जे, मंज्ञिल ), होते हैं; अन्ध मे, मनुष्य-पशु-मणि-पाषाण, अधः- 
अधर-अधम, ओर मुक्तता में, ऋषि-महर्षि-देवर्षि-दिकपाल-लोकपाल-महाभूता- 
घिकारी-देव -त्रिमूत्ति, ( उपरि ) उत्‌-उत्तर-उत्तम । 

समग्र सम्पूर्ण दर्शन वही है जो, बन्धनावस्था का, प्रव्गत्ति दशा का, भी 
वर्णन करै और उस को सम्हालने के प्रकार का ज्ञान दे, और उस मे से निकलने के, 
निदृत्ति के, उपाय का भी वर्णन करै और ज्ञान दे । आयुवँद, वेद्यक, चिकित्सा- 
शास्त्र को चत॒व्यूंह कहा है; रोग का रूप बतावै, रोग का हेतु भी कहै, रोग की 
. निवृत्ति के उपाय भी, और आरोग्य अर्थात्‌ सच्ची स्वस्थता के रूप को भी जनावे। 
बुद्ध देव ने, इसी आशय से, अपने उपदेश के सार को भी चतुः-आर्य-सत्यडात्मक 
कहा, दुःख, दुःख-हेतु, दुःख-हान-उपाय, निर्वाण। यह सब वेदान्त-दर्शन के भावों 
का ही अनुवाद है, बंध, अविद्या, विद्या, मोक्ष |# 

इस दृष्टि से देखने से स्पष्ट हो जाता है कि दर्शन शात्र के क्रोड़ में अकार 
मे, सभी शास्त्र आ जाते हैं; अपरा? विद्या वा विज्ञान (सायंस! ) भी, और 
थपरा? विद्या वा प्रज्ञान ( 'मिठा-फिज्ञिक', सायंस आफ़ दी इन-फ़िनिंए ) भी; 
अविद्यावस्था को सम्मालने, माजने, ( मार्जन करने वाले ), सुसस्कृत परिष्कृत 
करने वाले, त्रिवर्गात्मक अभ्युदय अर्थात्‌ धर्म-अर्थ काम के साधने वाले, तीनों 





% इस विषय का विस्तार करने का यत्न, में ने, दर्शन का प्रयोजन”! नामक 
ग्रन्थ में किया है । 


प्प्द्‌ संसार भी उद्धार भी [ सम० 


शासत्र, ( जिन के अन्तःपतित अन्य सब “अपरा'-शासत्र, 'सायंसेज आफ 
दी फ़ाइनाइट? है ), तथा चतुर्थ वर्ग वा पुरुषार्थ निःश्रेयस का साधने वाला मोक्ष- 
शास्त्र, परा-शाखत्र, भी। वर्णाश्रम धर्म द्वारा, स्वार्थ-परार्थात्मक सांसारिक सुख भी, 
और पारमार्थिक सुख भी, प्राप्त करने का उपाय, दर्शन ही दिखाता है । इसी 
लिये, ब्रह्मविद्या, आत्मदर्शन, अध्यात्मविद्या की इतनी महिमा कहा है; 
श्रह्मविद्या सर्व-विद्या-प्रतिष्ठाग, 'अध्यात्मविद्या विद्याना), 'एकेन विज्ञातेन सर्व 
विज्ञातं मबति! । 
ज्ञान के दो मुख्य विभाग ऊपर कहे; वि-शेषों का, 'विक्ृृतियों? का, व्यशियों 

का, अधिभूत-अधिदेव-शान, “वि-श्ञान!; प्रकृति! का, सत्ता-सामान्य का, सव्े- 
संग्राहक सामान्य नियमों का, समश्टियों का, समवायकारक, सब समवेत पदार्थ का, 
ज्ञान, प्र-श्ञान!। सब श्ानो, विद्याश्रों, शास्त्रों, दर्शन-भेदों का समन्वय, एक हिन्दी 
दोहे मे, किसी मार्मिक धार्मिक जामकार ने बहुत अच्छा किया है, विद्या? के 
पर्याय रूप से “कला? शब्द का प्रयोग कवि ने किया हे, 

कला बहत्तर पुरुष की ;चा मे दो सरदार ; 

एुक जीव की जीविका, एक जीव उद्धार । 


मार्गों का समन्वय | 


कर्ममार्ग, भक्तिमार्ग, शानमार्ग का भी ऐसा ही समन्वय होता है, जैसा 
तीन वादों का, अ्रर्थात्‌ जीव की अ्रवस्था के भेद से; ओर प्रकृति अर्थात्‌ स्वभाव 
के भेद से भी। यथा इच्छाप्रधान जीव को भक्ति और आरंमवाद; क्रियाप्रधान 
को कर्म और परिणामवाद; और ज्ञानप्रधान को ज्ञान और विवर्तवाद; अधिक 
प्रिय भी और उपयोगी भी है । 

याद रहे कि यह सब कथन, 'िशेष्यात्‌?, 'प्राधान्यात्‌ ?, के ही भाव से है; 
अत्यन्तत, 'एकान्तत” के भाव से नहीं; क्योकि तीनो, ( सत्त्व, रज:, तमः, 
शान, क्रिया, इच्छा ), सदा मिश्रित हैं; और मिश्रण मे, प्रत्येक की माताओं की 
कमी बेशी से, अनगिनत, अगणनीय, असख्य भेद उत्पन्न होते हैं; पर सब भेद, 
उसी वैशेष्यात्‌ की दृष्टि से, तीन राशियो मे विभजनीय हैं। यथा, यद्यपि 


२. सर्व ] भक्ति-प्रन्थ भी ज्ञान-ग्रन्थ भी प्प् 


भागवत भक्तिग्रन्थ कर के प्रसिद्ध है, पर उस की भी मार्मिक अतिम शिक्षा शान 
ही की है । 


वदन्ति ततृतत््वविद्‌ः तत्त्व, यउज्ञानमभद्वयं, 
ब्रह्मेति परमात्मेति भगवानिति शब्यते । 
सवभूतेषु यः पश्येद्‌ भमगवद्‌ भावमआत्सनः, 
भूतानि भगवतिभात्मनि, असो भागवतोत्तम:। ( भागवत ) 
अर्थात्‌ 
मै ही एक, नहों दूजों, सब जग सेरो सपना रे--- 
याही कौ तो तत्व कहतु हैं सत के जाननवारे । 
यह दुजागरी रहित, शून्य दुविधा सों, भद्यज्ञाना, 
यही ब्रह्म, याही परमातम, याही है भगवाना । 
जे भगवानहि को सब भूतन की सत्ता मे भावत, 
और सब कौ भगवानहि मे, ते ही भागवत कहावत । 


टीकाकारों ने लिखा है कि, उस परम तत्व को भक्त लोग “भगवान! शब्द 
से, योग-साधक जन “परमात्मा? नाम से, और योग-सिद्ध पुरुष ब्रह्म! पद से 
कहते हैं | 


जैनो का जो सूत्र है, “सम्यगदर्श न-शान-चारित्राणि मोक्षमार्ग/?, ( उमास्वा- 
मिक्कत तच्वार्थाघिगमसूत्र ), इस में भी सम्यगृदर्शन का अर्थ शुभवासनात्मक 
भक्तिमार्ग, सम्यग॒ज्ञान का अर्थ विशुद्धज्ञानात्मक ज्ञानमार्ग, और सम्बक्चारित्र 
का अर्थ सतकर्मात्मक कर्ममार्ग ही है । 


योगा:त्रयो मया ग्रोक्ता: नूर्णां श्रेयों-विधित्सया; 

ज्ञानं कम च भक्तिश्ष, न उपायोअ्न्यो 5एित कुन्नचित्‌ । 
निर्विण्णानाँ ज्ञानयोगो न्‍्यासिनाम्‌इह कम सु; 
तेघुअनिर्विण्णचित्तानाँ कर्मयोगस्तु कामिनाम्‌ ; 

यद्च्छया मत्कथादौ जातश्रद्धस्तु यः पुमान्‌ , 

न निर्विण्णो नातिसक्तों, भक्तियोगो5स्य सिद्धिदः । ( भागवत ) 


द्यद तीन योग -- उपाय [ सम॒० 


भगनो क्रियावतों देवों, हृदि देवों मनीषिणाम्‌ , 
प्रतिमासुअव्पबुद्धीनां, ज्ञानिनां सवंतः शिवः । 
शिवम्‌आत्मनि पश्यन्ति, प्रतिसासु न योगिनः; 
भाव्मस्थं ये न पश्यनित, तीर्थ मार्ग न्ति ते शिवम्‌ । 
( शिव पुराण ) 
अबतारों मे, महात्माओं मे, विशेष कला से प्रादुभूंत मे! ने, परमात्मा ने, 
मनुष्यों की मलाई के लिये, तीन प्रकार के योग, उपाय, बताये हैं। जिन जीवों 
को संसार से निवेद, वैराग्य, हो गया है, जो प्रवृत्तिमार्गीय गार्हस्थ्य के कर्मों का 
न्यास, सन्‍्यास, करने के लिये तयार, परिपक्क, है, उन के लिये ज्ञान-योग । जो 
सासारिक कामनाओ व्यवहारों और कर्मों से विरक्त नही, उन के लिये कर्म-योग। 
जो न तो अति सक्त हैं, न अति विरक्त हैं, जिन्‍्हो ने मेरी, 'मे! की, कथा इधर 
उधर कुछ सुनी है, और जिन के मन मे 'में!? की ओर कुछ श्रद्धा उत्पन्न हो 
गयी है, उन के लिये भक्तियोग | 
सासारिक कर्मों में रक्त के लिये देव अ्रप्निः है, / यथा, प्रत्यक्ष ही, अंग्रेज 
आदि पश्चिमी जातियों का )। मनीषी हृदयालु रसिक भावुक भक्त जीव, “इष्ट 
देव” का हृदय? में कल्पन भावन करते हैं। अल्पबुद्धि बालक का देव “प्रतिमा? 
मे है। ज्ञानियों के लिये 'शिवः अर्थात्‌ 'सर्वशुभमय परमात्मा? सर्वत्र व्याप्त हे । 
योगी जन, आत्मा मे, अपने मे, ही, शिव को देखते हैं, प्रतिमाश्रों मे नहीं। जो 
बालबुद्धि जन अमी इस काष्ठा को नहीं पहुँचे हैं, वे तीर्थों मे शिव को ढूँढते 
फिरते हैं । 
ऊपर कहां कि सभी दर्शनो के ऋषि-कृत ग्रन्थों ने आत्मा ओर मोक्ष का 
स्वरूप प्रायः एक सा कहा है । थोड़े विस्तार से यह एक बात इस स्थान पर कह 
देना चाहिये । जीव और जगत्‌ से मिन्‍न सर्वजगत्खश ईश्वर है, यह बाद आधु- 
निक न्यायवैशेषिक मे प्रसिद्ध है। तिस मे भी, जीव और मूल परमाणु अनादि 
ही हैं, ईश्वर के बनाये नहीं हैँ। पर आष सूत्र भाष्य आदि में ऐसा नहीं देख 
पड़ता । न्याय सूत्र मे जहाँ प्रमेय गिनाये हैं वहाँ आत्मा ही कहा है, आत्मा से 
पृथक्‌ ईश्वर की चर्चा नहीं की है | चतुर्थ अध्याय मे, जहों अपर आह? कर के 


२. सर्व० ] क्रम से सीढ़ी चढ़ना ब्प्रु 


धावादुकों के प्रवादो की चर्चा की है, वहाँ, ईश्वर के कारणत्व का भी एक वाद है, ऐसा 
कह दिया है। निष्कर्ष यह कि प्राचीन सूत्रों और भाष्यों मे, सभी दर्शनों मे आत्मा? 
ही प्राधान्येन आता है, और उन म्रँथों मे विरोध प्रायः नहीं देख पड़ता है। 
प्रत्युत, क्रमशः विचार की और ज्ञान की सूक्रमता की दृद्धि,सोपान-आरोह-क्रमेण, 
देख पड़ती है | अर्थात्‌ सर्वव्यापिनी चेतना ही सब संसार की अ्धिष्ठानकारण भी, 
उपादानकारण भी, निमित्तकारण भी, सहकारिकारण भी, सभी कुछ है, यही 'वेद 
के अन्त? में विदान्तः का, निर्णय है। आधुनिको ने जो परस्पर खण्डन पर ही 
ध्यान दिया है, मएडन पर नही, इस का ढेतु, कलियुगोचित कलहप्रकृति ही 
समभना चाहिये | अंततः आत्मा में सब का पर्यवसान हो जाता है | 
यथा, आज काल, पूर्वबमीमासा और उत्तरमीमासा का, कर्मकाड और 

शानकाड का, घोर विरोध ही विरोध पुकारा जाता है। पर पूर्वमीमासा के मूल 
ग्रन्थ जैमिनिसूज और शाबर भाष्य मे, पहिला ही सूत्र और माष्य यह है, अथातो 
धर्म-जिज्ञासा | धर्मों हि निःश्रेयसेन पुरुष सयुनक्तीति प्रतिजानीमहे |? “श्रब धर्म 
की जिशासा की जाती है, जिस धर्म के विषय मे हमारी यह प्रतिज्ञा है कि वह पुरुष 
को निःश्रेयस अर्थात्‌ मोक्ष देता है।? जो ही पदार्थ, विविध दर्शनों मे, अपुनराद्त्ति, 
निःश्रेयस, अपवर्ग, कैवल्य, निर्वांण, आ्रात्यंतिक दुःखनिद्वत्ति, स्वरूपप्रतिष्ठा, 
स्वःपद, इत्यादि विविध नामो से कहा है। 

यदा भूतप्रथगभावसएकस्थस्‌अनुपद्यति, 

तत एवं च विस्तार, बह्म सम्पाय्यते तदा। 

यर्मिन्‌ सब, यतः सव, यः सब, स्वेतश्न यः, 

यश्च सवमयो नित्य, तस्मे सर्वात्मने नसः । 

महाभूतों के असंख्य रूपों को, सब को, जब एक आत्मा के भीतर प्रवेश 

करते हुए, वा प्रविष्ट, देखता है; और उसी एक आत्मा से सच असंख्य अनेकों 
का विस्तार होते हुए, वा हुआ, देखता है, तब जीव का ब्रह्म अर्थात्‌ ज्ञान सम्पन्न 
सम्पूर्ण हो जाता है, और वह जीव स्वय ब्रह्म रूप सम्पन्न हो जाता है । पहिला 
अंश, देखने का, विज्ञान है; दूसरा, प्रशान | सब संसार उसी मे, उसी से, वही, 
है | उसी को नमस्कार है। 


९० सब “वेदों? मे “मे? ही वेदनीय [ सम० 


सर्वेषु वेदेषु अहमएव वेद्यः, वेदान्तक़ृद्‌ वेदविद्‌प॒व चाहं । 
3४ अहम्‌ ब्रह्मास्मि । सब खल्लु इदं ब्रह्म । 35 । 
सब वेदों द्वारा, “अहं?, 'मे! ही वेदनीय है; "में? हो वेद वेदान्त का बनाने 
वाला भी जानने वाला भी है; "मे! ही ब्रह्म है, मे ही यह सब है | 
इन मार्गों, वादो, दर्शनो, उपासनाश्रों के अन्तर्गत अनन्त भेद हैं, किन्तु सब? 
के उपास्यों मे तत्वतः एक ही परमात्मा अनुस्यृत है, इस बात की याद बनाये रक्खे, 
तो समों से आत्मा का उत्कर्ष क्रमशः प्राप्त हो सकता है| यही सब का समन्वय है। 


आत्मैव देवताः सर्वा), सवमआत्मनिभवस्थितम्‌ | ( मनु ) 
यस्मिनूइदं, यतरचइ॒द, येनइदं, य इृदं स्वयम्‌ , 
योअस्मातपरस्मात्‌ च परः, तं प्रपद्ये स्वर्यभुवम्‌ | ( भागवत ) 
आत्मा ही सब देवता है; सब कुछ आत्मा मे, 'े मे, है; प्रत्यक्ष ही, यदि 
"मै! नही, तो कुछ भी नही। 
इरान देश के वेदान्ती सूफी हाफ़िज ने भी यह पहिचाना है । 
सालहा दिल तलबे जामि-जम्‌ अज़ मा भी कदे; 
उन्चे खुद दाइत, जि बेगाना तमन्ना मी कर्द । ( दाफिज़ ) 
हमा भन्द्र ऊस्त, हमा भज़ानि ऊस्त, 
हमा बराए ऊस्त, हमा अज़॒ ऊस्त, 
हमा ब ऊस्त, हमा ऊस्त | ( सूफ़ी ) 
बरसों तक मेरा दिल, दूसरों से उस चीज को मॉगता रहा, जो ,खुद उस के 
पास हमेशा मौजूद थी । सभी तो उस के मीतर है, उस के लिये है, उसी से है, 
उसी मे से है, वही है, ओर वह “इस” “उस? सब से परे भी है । 
मनुष्य-भेदों का समन्वय । 
सनातन-वैदिक-आर्य-बौद्ध मानव धर्म में अध्यात्मशासत्र के बल से, चार 


विशेष प्रकृतियों, स्वभावो, के अनुसार, मनुष्यों का, चार वर्णो में वर्गीकरण 
कर के, सब आचार विचारो का भी समन्वय किया है। इस विधय में कहने को 


२, सर्व॑० ] धवर्णः का अर्थ ९१ 


तो बहुत है, पर शक्ति मेरे पास कम है, इस लिये, तथा स्थान और समय के 
विचार से भी, दिगदर्शन रूप से कुछ उद्देश-मात्र कहूँगा । 
वर्ण शब्द का अर्थ यदि रण समझा जाय ( आइणोति, जो छाये रहता हे 

वह वर्ण ) तो प्रृथ्वी पर इस समय प्रत्यक्ष चार रंग की चार झुख्य जातियाँ 
मनुष्यों की मिलती हैं । अफग़ानिस्तान, रैरन, सरकाशिया, जाजिया, यूरोप, 
उत्तर जापान, अमेरिका आदि में श्वेत | अमेरिका के कुछ भागों में लुप्तप्राय 
रक्त अथवा ताम्र वर्ण | चीन, जापान, बर्मा, स्थाम, तिब्बत आदि में पीत । 
आफ्रिका में कृष्ण । मारतवर्ष मे काश्मीर में श्वेत, राजस्थान में कुछ कुछ 
ताम्रवर्ण, बहुतेरे प्रान्तों में भूरे, गोहूं के रंग के, अथवा पीले, तथा काले । 
चातुर्वण्य की दृष्टि से इन का समन्वय पुराण के श्लोक में किया हे, 

ब्राह्मणानां सितो वर्ण, क्षत्रियार्णा तु छोहितः, 

वैश्यानां पीतकब्चैव, झूदाणासअसितस्तथा । 

( म० भा० शान्ति० झ० १८६ ) 
ब्राह्मणों का रक्ञ सफेद, क्षत्रियों का लाल, वैश्यों का पीला, श॒द्धों का काला। 
पच्छिम देशो के शिष्टतमम्मन्य सभ्यतमम्मन्य लोग, आतृभाव ओर लोक- 

तत्रवाद और समाजवाद-साम्यवाद ( छा,मन ब्रदरहुड” और डिमाक्रेती! श्लौर 
'सोशलिज्म-कम्यूनिज्म? ) का डिंडिम करते हुए भी, अपने देशों मे, तथा दूसरों 
से छीन कर अपनाये और बसाये हुए, देशों मे, यथा यूरोप, अमेरिका, आस्ट्र - 
लिया, साउथ आफ्रिका, आदि मे, पीले, भूरे, और काले आदमियों को रहने 
देना ही नहीं चाहते | ताम्र वा रक्त मनुष्यों के वश का तो इन पश्चिमी श्वेतो ने, 
अमेरिका मे, हत्या से प्रायः उच्छेद ही कर दिया है | माखवर्ष के हिन्दू आदमी, 
छूआछूत की “अति? की इु्ुद्धि से अस्त हो कर भी, यह नहीं कहते कि दूसरी जाति 
या दूसरे वर्ण के आदमी इस देश से निकाल दिये जायें। आपस मे लड़ते 
भगड़ते हुए भी किसी तरह परस्पर निर्वाह कर ही रहे हैं | 
गुण-कर्म की दृष्टि से, साख्य के शब्दों मे, मनुष्यभेदों का समन्वय यह है, 
सद्गुणो ब्राह्मणो चण:, क्षत्रियस्तु रजोगुणः, ' 
तमोगुणस्तथा वैश्य+ गुणसाम्यात्त झूद्वता | (भविष्य पुराण ३-४-२३ ) 


९२ नाम केसे दिये जाते हैं [ सम० 


ब्राक्षणो का गुण सत्त्व, ज्षत्रियों का रजस्‌ , वैश्यों का तमस्‌; तीनो गुणों 
की मात्रा समान-प्राय, तुल्य-प्राय, होने से शुद्र। प्राय” इस लिये, कि नितान्त 
साम्य से तो प्रलयावस्था, निद्रावस्था, ही, हो जाय | 
इस जगह यह याद रखना चाहिये कि, इस श्लोक का यह अथ नहीं है कि कोई 
एक वर्ण केवल एक ही गुण का बना है और उस मे दूसरे गुण हैं ही नहीं; 
ऐसा नहीं; कितु केवल प्राधान्य उस एक गुण का उस मे है; इतना ही अ्रर्थ है । 
ब्रह्मसूत्र ही है, 
चेशेष्यात्‌ तु तद्दादस्तद्वादः 
जो लक्षण जिस में विशेष रूप से देख पड़े, उसी के अनुसार उस का नाम 
पुकारा जाता है। यथा शिव-पार्वती तमोमय, विष्ु-सरस्वती सत्वमय, ब्रह्मा-लक्ष्मी 
रजोमय हैं, ऐसा पुराणों का संकेत है। अन्यथा सर्व सर्वत्र सबंदा ।? 
ओर 
न तदूअस्ति पृथिव्याँ वा, दिवि देवेषु वा पुनः, 
सत्व॑ प्रकृति-जैर सुर्त यत्‌ स्थादृएमिखिमिगुणैः । ( गीता ) 
तथा साख्यकारिका भी, 
हु अन्योअड्त्य-अमिभमव-$श्रय-मिथुन-जनन-वृत्तयद्चच गुणा: । 
तीनो गुण सर्वथा सर्वदा सर्वत्र एक दूसरे से मिले ही रहते हैं, अलग हो 
ही नहीं सकते | पर हाँ, एक समय एक॑ स्थान में एक प्रबल होता हे, दूसरे दो 
दबे रहते हैं। और इसी आध्यात्मिक हेतु से 'कर्मणा वर्ण: और वर्ण-परिबर्तन 
सिद्ध होता है । वायु पुराण, पूर्वाध, अ० ८, मे स्पष्ट कहा है कि पूर्वकाल मे, 
भ्रवृत्तिः कृतयुगे कमंणोः पृण्य-पापयोः, 
वर्णाश्रमव्यवस्थाइच न तदाइसन्‌ न संकरः । 
कृतयुग सत्ययुग में न पुएय था न पाप था, न वर्ण और आश्रम की 
व्यवस्था थी, न संकर जातियाँ थीं | तथा महाभारत मे, 
न विशेषो5स्ति वर्णानां, स्व ब्राह्ममइर्द जगत्‌, 
ब्रह्मणा पूर्वेसष्ट हि, कर्मभिवेणंतां गतम्‌ । 


२. सव॑० ] जन्म से सभी शुद्ध सभी आह्मण ९३ 


सभी ब्रह्मा का बनाया हुआ है, इस लिये सभी जगत्‌ ब्राह्म है; वर्णों 
में कोई आत्यंतिक विशेष अर्थात्‌ भेद नहीं है; ब्रह्मा ने सब मनुष्यों को आदि में 
ब्राह्म वा ब्राह्मण ही बनाया, पर क्रमशः कर्मभेद से वर्ण-भेद हुआ | 
यही कथा दूसरे प्रकार से यों कही है कि, 
जन्मना जायते शूदः, संस्काराद्‌ द्विज उच्यते । 
सभी मनुष्य पैदा होते है शुद्र, पर भिन्‍न मिन्‍न सस्कार से मिन्‍न भिन्‍न 
प्रक्तार के द्विज, ब्राह्मण, वा क्षत्रिय, वा वैश्य, हो जाते हैं। मतलब यह कि 
पैदाइश से सब एक से होते हैं, चाहे सब को ब्राह्म अथवा ब्राह्मण कहो, चाहि 
सब को शूद्ध कहो । कर्म से, संस्कार से, प्रथक्‌ प्रथक्‌ नाम पीछे से पड़ते हैं । 
मनुष्यों के भेदों का, वर्णों वर्गों दलों राशियों पेशों रोजगारों का, सर्वोत्तम 
समन्वय, एक रूपक के द्वारा, ऋग्वेद मे, प्राचीन ब्रह्मवेत्ता, बन्नदर्शी, प्रजावत्सल, 
ऋषियो ने किया है| सब मानवो, मनुष्यो, मनुजो के हित के लिये, धर्म-कर्म के विभाग 
द्वारा, अधिकार-कर्तव्य के बंटवारे से, काम-दाम को बांद कर, सब सामाजिक ओर 
वैयक्तिक जीवन के व्यवहार को सरल सुकर बनाने के लिये, ईर्ष्या-मत्सर-लोभ 
आदि से उत्पन्न द्वंष-द्रोह-सघर्ष-युद्ध को कम करने और परस्पर संतोष और 
प्रीति को बढ़ाने की दृष्टि से, इन का समन्वय ऐसा घनिष्ठ किया है कि इन को, 
मुख, बाहु, ऊरु-उदर, पाद की उपमा से, अगागी बताया है; एक ही समाज-शरीर के 
चार अ्विच्छेद्य श्रवयव कहा है। जिस के स्थान में आ्ाजकाल 'छूओ मत' 'छूओ 
मत? की भरमार मची है | इस आफ़त का मूल कारण अहकार से जनित दंभ है । 
' कृष्ण मिश्र ने प्रबोध चद्रोदय नाटक में इन्ही नाम के पात्रों के, अर्थात्‌ अहंकार और 
उस के पौत्र दम के, परस्पर वार्तालाप मे, इस का चित्र खीच कर दिखाया है । 
नाटक को लिखे प्रायः नी सौ वर्ष हो गये । दंभ कहता है अहंकार से, 
सदनमडपगतो<5हं पूवमअस्भोजयोने; सपदि मुनिभिर्‌डच्चेरभासनेषुडज्छ्ितेषु, 
सशापथमअनुनीय &हाणा, गो मय भम्भ+परिम्तजित-निज-ऊरोध्षाझ्ु संवेशितो इस्मि। 
(कुछ दिन हुए, में अपना दर्शन, ब्रह्मा को देने के लिये, उन के घर पर 
गया | वहा जोमुनि लोग बैठे थे, वे मुझे देखते ही घबरा कर सहसा अपने ऊँचे 


९४ दम्म और अहंकार [ सम० 


आसन छोड़ कर उठ खड़े हुए, और मुझे! उन पर बैठने को कहने लगे | पर 
मै ने उन के छूए हुए, अपवित्र, आसनो पर बैठने से नाक सिकोडा | तब ब्रह्मा 
ने जल्दी से, अपनी एक जाँघ को गोबर से लीप कर पवित्र किया, और, शपथ 
के साथ 'मेरी कृतम आप को, आप इसी जॉब पर जरूर बैठिये!, ऐसा मेरा 
अनुनय विनय कर के, मुझ को मनाय के, अपनी जॉब पर बिठाया? | हिन्दू समाज 
की बुद्धि की आज काल यह दुर्दशा हो रही है कि, जो मनुष्य चाहता है कि यह 
बौद्धसनातन-आर्य-मानव-बैदिक धर्म फूले फले और फैले, ओर समस्त पृथ्वी 
तल के सत्र मनुष्य इस की छाया के नीचे आवे ओर विश्राम पावें, वह नास्तिक, 
अशभ्रद्धालु, समा-बाह्म, अ्रसम्य, धर्मद्रोही समझा जाता है, और जो चाहता है 
कि यह समस्त-मानवधर्म, पिडीभूत हो कर, एक उसी के शरीर में घुसा रहे और 
जी शीर्ण हो जाय, और वही, अथवा उस का कुल ही, अथवा बहुत उदारमाब 
उमड़ा तो उस की अ्वान्तर जाति के लोग ही, एतडमंयुक्त घामिक अथवा हिन्दू 
समझे जायें---ऐसा मनुष्य श्रद्धालु, आस्तिक, धर्मनेता, धर्मधुरंधर, धर्मालकार, 
धर्मध्वज, धर्मोद्धारक, धर्ममार्तड , धर्मावतार समझता जाता है । 

यहाँ तक दुर्बृद्धि बढी है कि कविता के रूपक और उपमा को रूपक और 
उपमा नहीं समझते, कितु अज्लरशः ठीक मानने लगे है। वेद में सुन्दर, 
ओजस्वी, गुर्वर्थ, सारगर्म शब्दों में मनुष्यममाज का रूपक बॉघा है। इस 
समाज के शरीर में सच्प्रधान मनुष्य मुखस्थानीय है--ब्राह्मणोडस्‍्य मुख- 
मासीत्‌। तथा रजःप्रधान क्रियाप्रधान जीव बाहुस्थानीय है--भाहू राजन्यः 
झतः । तथा तमःप्रधान इच्छाप्रधान जीव ऊरुस्थानीय है---ऊरू तदस्यथ यद्‌ 
वैश्यः | और अनमिव्यक्त बुद्धि वाले जीव, जिन्‍्हीं मे से अन्य सब जीव क्रमश: 
विकसित होते हैं, पादस्थानीय हैं---पद्भ्या शूद्रोडजायत; प्रत्यक्ष ही सब्र शरीर का 
बोझ पैरो के ऊपर रहता है। यही अर्थ महाभारत में भीष्मस्तवराज के एक 
श्लोक में कहा है, 

ब्रह्म चकन्न, भुजो क्षत्नं, झृत्सससूऊरूदर विशः, 
पादो यस्यअश्रिताः झुद्गा, तस्मे वर्णात्मने नमः । 
वर्णात्मक समाज विष्णुरूप है, उस के ये चार पेशे वाले वर्ण, शिर, भुजा, धड़, 


२* सबं० ] “हज़ार सिर, पेर, ओँंख, नाक? का अर्थ ९५. 


ओर पैर हैं--यह सीधा सादा रूपक है | ध्यान देने की बात है कि वेद की ऋचा 
में भी, ओर महाभारत के श्लोक में भी, यह नहीं कहा है कि ब्राह्मण-क्षत्रिय- 
वैश्य, मुख-बाहु-ऊरूदर से उत्पन्न हुए, किन्तु यह कहा है कि मुख-बाहु-ऊरूदर 
थे, अर्थात्‌ तद्बत्‌, तत्स्थानीय, थे। ऐसे ही पुरुषसूक्त के दूसरे श्लोको का भी 
अर्थ सीधा सीधा है; यथा, 
सहस्रशीर्षा पुरुषः सहख्राक्ष: सहखपात्‌ । 

इस महासभा में, इस समय, बहुसख्यक स्त्री पुरुष एकत्र है। प्रत्यक्ष ही यह 
जनसमुदाय सहखशीर्षा है, सहसाक्ष है, सहखपात्‌ है। अध्यात्मदश्टि से समस्त 
जगत्‌ परमात्मा का शरीर है, और सब जीव उस एक महाविशद शरीर के अंग- 
रूप है ही | पर नही, सीधे सादे अर्थ मे रस नही; इस लिये तरह तरह के अनर्थ 
किये गये । ब्रह्मदेव बड़े बूढे लम्बे बाल और दाढ़ी वाले चार मुँह के पितामह 
है, और उन के मुँह से ( किस मुँह से यह ठीक पता नही लगता ) ब्राह्मण कूदे, 
बॉह से छत्रिय निकल पड़े, जॉघ से वेश्य पैदा हो गये, पैर से शूद्र । इस वास्ते 
ये चार अलग अलग जाति के जस्तु हैं, जेसे बैल, घोड़े, हाथी, ओर ऊँट | 

पुराणों मे, महाभारत मे, दूसरे अ्न्थों मे, बहुशः लिखा है कि ब्रह्मा? 
शब्द से वही पदार्थ लिया जाता है जिस को साख्य में 'महत्‌?, बुद्धि!, महान- 
आत्मा? आदि शब्दों से कहते हैं। वासुदेव, प्रद्युम्न, संकषण, अनिरुद्ध, इस 
चतुब्यूह का भी अर्थ वही साख्य वेदान्त का अन्तःकरण-चतुष्टय है, अर्थात्‌ चित्त, 
( अथवा जीव ), बुद्धि, अहंकार, मन । एवं शैबततन्न में जो सद्योजात, अधोर, 
वामदेव, तत्पुरुष, शान, पंच ब्रह्म कहे है, वह भी यही चार और परमात्मा हैं । 
कही पश्च ब्रह्म को पच महाभूत-स्वरूप भी बताया है। रूपकों में लिखने कहने 
समभाने, का हेतु यह है कि, जिन की बुद्धि अन्तमंख नहीं है, बहिमुंख ही हे, 
उन को तरह तरह के आकारों से समुझा बुझा कर धीरे धीरे अ्रन्तर्मुंख किया 
जाय, साकार उपासना से क्रमशः निराकार दशन की ओर फेरा जाय । यह तो 
था प्राचीन आष ग्रंथकारों और सम्प्रदायों के प्रवत्तकों का उद्देश्य । साख्य 
योग दशशन के ही शब्दों का अनुवाद, सब शैव, शाक्त, बैष्णव आदि तत्रों, 
सम्प्रदायों, पंथों ने, उपासकों की प्रकृति के अनुसार, ( उत्तम नहीं ) मध्यम 


९्छद आत्म-विद्या बिना निस्तार नहीं [ सप्ृ> 


सात्विक, वा राजस, वा तामस रूपों से किया है । पर अछार को पकड़ने से, और 
ताक्षिक अर्थ को भुला देने से, मारी दोष पैदा हो गये हैं। उन प्राचीन अर्थों 
को ठीक ठीक पहिचानने से ही विरोध-परिहार हो कर सब बातों का उचित रूप 
से समन्वय हो सकता है। और यह संशोधन और सुधार, विना अध्यात्मशास्त्र 
के नहीं हो सकता, क्योंकि उसी की नीव पर यह समग्र मानवधर्म और वर्णा- 
श्रमात्मक समाज-निर्माण॒ प्रतिष्ठित है। यदि, वेद पुराण आदि में कहे रूपकों 
को रूपक न मान कर, अच्लरशः ठीक वस्तु-निर्देश ही मानना चाहिये, तो उपरि 
उक्त कृष्ण मिश्र के श्लोक को भी दम्म! के चित्रण का रूपक न मान कर, 
अक्षरश: सत्य तथ्य क्‍यों न माना जाय १ तथा सभी कबियों की सभी उत्प्रेन्ञाएँ ? 
वेद, पुराण, इतिहास आदि मे कहे रूपकों के तात्विक मार्मिक अर्थ को दर्शन! के 


आत्मविद्या के, सिद्धान्त ही (दिखाते? हैं। 


अध्यात्म शासत्र की आधुनिक दुर्गति | 


बडे खेद का स्थान है कि, इस अध्यात्मविद्या की ओर, ठीक ठीक ध्यान 
आजकाल बहुत कम दिया जाता है। काशी मे बड़ा सम्मेलन, हिन्दू महासभा 
का, (संवत्‌ १९८० में ), हुआ था | सभापति की आशानुसार, मुझ को इस विषय 
पर कुछ कहना पड़ा, कि मानवधर्म और हिंदू समाज का जो संकोच और हास 
हो रहा है, उस को किस प्रकार से रोकना चाहिये । में ने यही कहने का यत्ञ किया 
कि, जिस अध्यात्मशात्र और आत्मज्ञान के बल से प्राचीन ऋषियों ने घर्मशात्त्र 
के आदिम ग्रंथ, सूत्र, स्मृति आदि, स्वे, उसी बल से अब उन अन्‍्थों में विद्वानों 
को, देश-काल-निमित्त-के अनुसार, घटाव बढ़ाव करना चाहिये, क्‍योंकि बिना ऐसा 
किये, हिदूसमाज का अधघश्पात नहीं रुकैगा, ओर उस की उन्नति नहीं होगी। एक 
अच्छे वृद्ध विद्वान्‌ पडित ने, सच्चे हृदय से, उठ कर कहा कि आप उचित कहते 
होंगे, पर हम तो ठीक नही जानते कि आत्मा किस को कहते हैं, हमारा हृदय 
दुर्बल है, और इस से हम तो उन पुराने लिखे हुए अच्चरों ही को देखते हैं, 
आर उन्ही का अर्थ लगाते हैं, और उन्हीं के अनुसार चलना चाहते हैं |? मुझे 


४७ 


भारी दुःख हुआ; में ने समझाने का बहुत यत्न किया, कि आप जो प्राचौन 


२. सवे० ] बुद्धि नहीं है?, यह भी बुद्धि ही है ९७ 


अक्षरों का अर्थ करते हो यह भी तो आत्मबल ही से । “व्याख्या बुद्धिवलापेज्षा??, 
बिना अपने ऊपर विश्वास किये, कि में जो अर्थ कर रहा हूँ वह ठीक है, आप 
अर्थ भी तो नहीं कर सकते; आप का यह कहना कि मुझ को तो ज्ञान नहीं, शक्ति 
नहीं, में अपनी बुद्धि पर भरोसा नहीं करूँगा, दूसरे की बुद्धि अधिक श्रद्धेय है-- 
यह भी तो आप ही की बुद्धि निर्णय करती है । 

न बुद्धिरस्तीत्यपि बुद्धिसाध्य॑; 

बुद्ध: प्रभुत्व॑ न कदाइपि बाध्य | 

खंडन च विचारस्य विचारेणैव साध्यते । 

बुद्धि का काम नहीं, बुद्धि नहीं चलती--यह निर्णय भी बुद्धि ही करती है । 
विचार व्यर्थ है, अशुद्ध है, निष्प्रयोजन है, अनुपयोगी है--यह भी विचार ही 
है | याशवल्क्य के उसी एक श्लोक का अर्थ, मिताक्षराकार ने कुछ किया है, 
ओर जीमूतवाइन ने कुछ और ही किया है, जिस से उत्तर मारत में दायभाग का 
प्रकार दूसरा है, ओर बद्धाल मे बिलकुल दूसरा हो गया | तो व्याख्या करना भी 
बिना आत्मबल के नहीं हो सकता । जिस बल से व्याख्या की जाती है, उसी बल 
से नया धर्म बनाया जा सकता है; बल्कि यह कहना चाहिये कि, समय समय पर, 
अपने प्रयोजन के अनुसार नयी व्याख्या के व्याज से, लोग धर्म को बदलते 
ही रहे हैं। अपनी बुद्धि के, अपने आत्मा के, पार, तो किसी प्रकार से मनुष्य 
जा ही नहीं सकता | बीस, या दस, या पाच हजार बरस पहिले, वसिष्ठ, पराशर, 
वेदव्यास, याशवल्क्य के समय मे, परमात्मा था, अब मर गया, यह तो आप भी 
नहीं कह्दोगे; श्रथवा, तब्र भारतवर्ष मे आ गया था और श्रब दूर चला 
गया, यह भी आप स्थात्‌ कहने का उत्साह न करोगे। फिर अपने ऊपर 
क्यों इतनी अभ्रद्धा! और, यदि आप को अपने ऊपर इतनी अनास्था 
है कि हम तो आत्मा को नहीं ही जानते और न जान सकते हैं, तो 
फिर किस बल से आप धर्मव्यवस्थापक बन सकते हो? पदे“पदे तो 
इन प्राचीन ग्रथों मे कहा है कि, जो अध्यात्मज्ञान रखता है, वही धर्म के 
विषय में बोलने का अधिकारी है। “एको वाइड्ध्यात्मवित्तम:” इत्यादि मनु 
याज्ञवल्क्य प्रभति के वचन प्रसिद्ध हैं। हिम्मत बाधिये, अपने ऊपर विश्वास कीजिये, 
की 


९ आत्मा पर श्रद्धा कीजिये [ सम० 


आप के भीतर आत्मा बैठा है, इस पर निश्चय लाइये, उस आत्मा का सच्चे मन 
से आवाहन कीजिये; उस का बल आप को अवश्य मिलेगा, और सच्चा ज्ञान, 
सर्व लोक-हित-बुद्धि-मय , आप के हृदय में उदय होगा। तमी आप अपना भी और 
दूसरों का भी कल्याण कर सकोगे | जब श्राप ही को अपने आत्मा पर सच्ची श्रद्धा 
नही है, तो दूसरे आप पर कैसे श्रद्धा करेंगे ! और कुछ न बने तो, ,खैर, व्याख्या 
ही कर के समयोपयोगी नये रास्ते चलाइये |? 

यह सब कहने सुनने का यक्ञ में ने किया, पर पंडित-समाज पर इस सब का 
कुछ असर हुआ या नहीं, इस मे बहुत सन्देह ही मेरे मन मे रह गया। में तो 
समभता हैँ कि कुछ नही हुआ; पर एक बात से मुझे आशा हुईं कि स्थात्‌ कुछ 
हुआ, समभा-विसर्जन के पीछे एक सज्जन मेरे घर पर आये, ओर उन्होंने मुझ से 
कहा कि तुम्हारे विषय मे लोगों के ना-समझ्की बाते कहने से, मुझ को, भूल हो 
गई थी; में समझने लगा था कि तुम इस प्राचीन धर्म मे श्रद्धा नही रखते हो, 
सो अब मुझे निश्चय हुआ कि ऐसा नहीं है, तुम ही सच्ची श्रद्धा करते हो, और ये 
लोग जो तम्हारी निद्य करते हैं वे ही उस धर्म मे सच्ची श्रद्धा नहीं करते और 
उसका हास कर रहे हैं।? मुझे यह सुन कर बड़ा भारी सतोष हुआ; वे सज्जन और 
में गले गले मिले; और में उन का सदा के लिये कृतज्ञ रहूँगा। विशेष कारण 
यह है कि उन सजन ने, सभा मे, पहिले, मेरा व्यक्तिगत विरोध बहुत किया 
था। पर उन के चित्त की सात्विकता देख कर मुझे! भारी आशा हुई है कि और 
लोग भी चेतेंगे; निष्पक्ष विचार कर के, शुर दोष की समीक्षा परीक्षा कर के, 
यदि अपना मत अ्रान्त अपने को जान पड़े, तो अपनी भूल को स्वीकार 
कर लेना--यह सरल-हृदयता, सात्विकता, निरहंकारिता, भविष्णुता, श्रद्धेयता का 
प्रथम लक्षण है। 'स्वार्थेंषु को मत्सरः। में तो उन्हीं के सच्चे हित की बात 
कहता हैँ । | 

यह- भी एक उत्तम प्रकार है कि, प्राचीन लेख को यह न कहना कि अब 
यह बेकाम है, इस को हटा दो, इस के स्थान पर यह दूसरा नियम बना दो--जैसा 
पाश्चात्य देशों का आधुनिक प्रकार कानून बनाने का है। बल्कि यह कहना 
कि इस श्लोक का, इस सूत्र का, इस नयी अवस्था मे, इस इस देतु से, यह नया 
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अर्थ करना ही ठीक है। इस प्रकार से प्राचीन बड़ों का आदर भी सूचित होता 
है, समाज-परपरा का उच्छेद भी नहीं होता है, ओर व्यवहार भी सघता है । 
'करणुध्व॑ विश्वमआरयम?--यह वेद की आज्ञा है, सारे मनुष्य संसार को, विश्व- 
मात्र को, आर्य बनाओ | इस के अनुसार, पुराकाल मे कितनी ही जात्य जातियों, 
आयशालीनता के मीतर ला कर, चातुव॑ण्यात्मक समाजवब्यूह मे यथास्थान रख 
दी गई | ब्रात्यस्तोम आदि संस्कार इसी काम के लिये बनाये गये थे। ते: 
गच्छुन्ति, जातेन ( दैनदिनेन लामेन ) जीवन्ति, शुद्धयर्थ ब्रतमहंन्ति, इति ब्रात्या:?; 
जो कुड के कुंड फिरते ही रहे, कही स्थिर रूप से टिकें नहीं, जैसे आजकाल भी कजर 
आदि, और रोज़ रोज की कमाई से, जंगली शिकार आदि से, वा मिहनत मजदूरी 
के दाम से, जीवन का निर्वाह करें, और जो इस योग्य हैं कि इन को ब्रत कराये जायें, 
नियम पालन के व्रत बताये जाये और मनवाये जायें, और इस प्रकार से उन का आच- 
रण, आय ओर शुद्ध कराया जाय, वे आत्य”; आजकाल की अग्नेजी भाषा मे 'नोमा- 
डज?, 'डे-लेबरसे, 'वेज-बर्कंस! | कोई लोग ऐसी भी व्युत्पत्ति निकालते हैं कि, आ्रातात्‌, 
समूहात्‌ शिश्समाजात्‌ च्युता; इतिः। दूसरी ओर, 'शालासु वर्सति, शालिमिर्जी- 
वन्ति,सदाचारैः शालंते, इति शालीनाः?; स्थिर रूप से, शालाझं मे, मकानो मे, बस्ती 
मे, बसे, खेती के अन्न से, शालि चावल से, जीवन का निर्वाह करे, सदाचार से, शिक्षि- 
तता से, शिष्टता से, समायोग्यता से, सम्यता से, विराजे, वे लोग 'शाल्ीन?, आर्य! | 
ब्रात्य लोग शालीन आय॑ किये जाते थे, शिक्षा के द्वारा, क्रमशः । यह क्रमशः” 
शब्द याद रखने का है। “अर्य: स्वामिवैश्ययो:? ( पाणिनि ); अय॑! शब्द का अ्र्थ 
स्वामी और वेश्य; उसी का रूपान्तर, आये?; 'विशन्ति भूमो इति विशः?, जो भूमि पर, 
शाला बना कर, शालि रोप कर, बैठ जांय॑, प्रतिष्ठित स्थिर हो जायें, वे “विशः?; 
उसी का रुपान्तर विश्य!। “द्वो विशो, वेश्य-मनुजी” ऐसा अमर कोष में कहा है | 
वेदों मे, पुराणों में, ( विद विश ) विशः, मनुष्य मात्र के अर्थ में कहा है, 
“विशापतिः'; आदि काल में, यथा अब भी ग्रामो में, सब मनुष्य सब काम कर 
लिया करते थे, ओर वर्णों, रोज़गारों, का पार्थक्य अस्पष्ट था, तब सभी मनुष्य, 
एक ही नाम से, विशः, कहे जाते थे। गाँव मे, प्रत्येक कुदुम्ब, अपना अन्न, 
दूध, दह्दी, भी पेदा कर लेता है; भेड़ बकरी के ऊन से और कपास से अपने 
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कपड़े भी, कात, बीन, सी कर, बना लेता है; कच्चे मकान, ओसारा, भोपडी, 
मड़ेया, कोठा भी तयार कर लेता है; लकड़ी लोहा का भी छोगा मोय 
काम हल, जुआ, हसुआ आदि भी, बना लेता है। शहर में बसने वाला 
कुठम्ब ऐसा नहीं कर सकता; पेशे बैंट जाते हैं, निमित वस्तुओं की अधिक- 
मात्रा के और परिष्कार के लिये। ऐसे ही, प्राचीन काल में, जब जीविका 
के कर्मो का, कुठुम्बों मे अधिक विशेष रूप से बंटवारा होने लगा; क्योंकि 
एक प्रकार के ही काम मे अधिक मन लगाया जाय, अधिक अभ्यास किया 
जाय, तो वह अधिक अच्छा सुपरिष्कृत बनता है; तब, कर्मणा वर्णः? के 
स्वाभाविक सरल सहज नियम के अनुसार, नामी का भेद भी, आप से आप, 
निसर्गत:, होने लगा । जो लोग भूमिकर्षण गोवर्धन और अन्न वस्त्र के उत्पादन 
ओर वितरण प्रसारण में लगे रहे वे वैश्य, कृषक, कर्षक, कृषाण, गोपाल, 
वणिक्‌ , नामो से कहलाते रहे; उन्हीं के पास, अधिक धनधान्य का संचय, 
प्रकृत्या, होने से, साधारणतः सम्पत्ति! का वाचक भी विश: हो गया । 
वर्ण-परिवर्तन के विषय में बहुत से प्रश्न, क्रमशः शब्द के बल से उत्तीर्ण 
हो सकते हैं | बाह्य धर्म-परिवर्तन, ओटर कन्वर्शन?, तो एक क्षण में हो सकता 
है | बसिस्मा हुआ, ईसाई हो गया । कलमा पढ़ा, मुसलमान हो गया | कोई भी 
अपने को कह दे कि मे हिन्दू हूँ, अवश्यमेव हिंदू हो गया; किस को अधिकार 
है कि कहें कि वह हिन्दू नहीं है ? यह तो नाम रखने की बात है | अपने 
को हिन्दू” कहने वाले दूसरे कुछ लोग, उस के साथ खान-पान ब्याह-शादी 
का व्यवहार न करे, इस से क्‍या होता है १ हिन्दू तो सभी अपनी नासमभ्री 
से, अपने को परस्पर अछूत बनाये हुए हैं पर सच्चा वशपरिवर्तेत तो एक 
क्षण मे नहीं हों सकता। “व्रियते, स्वीक्रियते, उद्यम्यते, बृत््यर्थ, जीविकार्थ, 
इति वर्णं;; वा वर्ण॑यति बृत्ति, वत्तन-प्रकारँ, जीविका-कर्म, इति वर्ण? | जिस 
आदमी ने दस वर्ष अध्यापन का काम किया, और उस को मालूम हो गया 
कि में इस काम के योग्य नहीं हूँ, इस मे मेरा मन नहीं लगता, मेरा मन शज््रास््र 
के प्रयोग की ओर अधिक है, अथवा दूकानदारी की ओर, वह कितना भी चाहे 
तो. भी एक दिन में नये काम को, ज्ञत्रिय अथवा वेश्य के व्यवहार व्यापार को, 
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नहीं ही सीख पावेगा; कुछ दिन मे, श्रभ्यास से, नया काम श्रच्छी तरह कर 
सकेगा | वर्णंपरिवर्तन का यह अर्थ है। इस वास्ते मनु आदि में शनकेः? 
आसप्तमाद युगात? इत्यादि शब्द ( अन्यस्मिन्‌ जन्मनिः नहीं ) प्रयोग किये हैं । 
यथा--- 
द्नकैस्तु क्रियालो पादूइमाः क्षत्रियज्ातयः, 
वृषरूत्व॑ गताः छोके, ब्राह्मणादशनेन च | ( मनु ) 
ज्ञान देने वालो से, विद्या सिखाने वालों से, जब्र कुछ जातिया अलग पड़ 
गयी, और उन की बुद्धि और शरीर का यथोचित सस्कार नहीं हुआ, तो “धीरे 
धीरे,' उन की शिश्ता सभ्यता सुशिक्षितता नष्ट हो गई, आचार-विचार रहन-सहन 
बेंगड़ गया, और वह जातियों बषल, शुद्ध, हो गयी; वह क्षत्रिय जातियां जो 
दूसरे और दूर के देशों को, विजय के लिये, वा अन्यथा जीविका-बृत्ति प्राप्त करने 
के लिये, अपने मूल स्थान से चली गई ।” जैसे द्विज से अद्विज हो सकता है, 
वैसे ही, इस के विपरीत क्रम से, संस्कार पाने से, सम्यता शिष्टता सदाचार की 
शिक्षा पाने और ग्रहण करने से, अ-द्विज प्राणी द्विज बन सकता है। यह 
आये बुद्धि, ऋजु बुद्धि, की बात है। 
अश्रेयान्‌ श्रेयर्सो जाति गच्छतिभासप्तमाद्युगात्‌ । 
शूद्रो ब्रह्मणतामएति, ब्राह्मणइचएति झूद्वताम्‌ , 
क्षत्रियाजजातसएवं तु विद्याद्‌, वेश्यातृतथेव च । 
( मनु, अ० १०, इछो ० २६ ) 


इस का अर्थ प्रचलित टीकाओं मे तो दूसरी प्रकार से किया है; पर उस प्रकार 
में 'हठादू आकृष्टता? देख पढ़ती है और वाद विवार का ठिकाना है। एक सीधा 
अर्थ पॉच वर्ष के युग का ले कर होता है कि पेतीस वर्ष तक जिस वर्य की वृत्ति 
से, धर्म कर्म से, जीविका से, रहे, उस वर्ण का हो जाता है। दूसरे स्थान पर 
कहा है कि जिस वर्णवाले का अ्रन्न बारह वर्ष तक खाय उस वर्ण का हो जाता 
हे, इत्यादि | 

यह बात तो, थोड़ा सा, भारतवर्ष का इतिहास देखने से सिद्ध हो जाती है, 
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कि पुराकाल में, पोराणिक काल मे जिस की चर्चा भागवतादि पुराणों मे, शत- 
पथब्राह्मण मे ( १०, ४, १, १० ), ऐतरेय ब्राह्मण मे, ( ७, २९ ), आपस्तम्ब 
सूत्र आदि में की है, ऐसा वर्शपरिवर्तन होता था। 
धरंचरयया जघन्यों वणः पूव पूरे वर्णमआपद्यते जातिपरिवृत्तो । 
अधसंचयया पूर्वों वर्णोप॥धन्यं जधन्यं वणमआपचते जातिपरिकृत्तों । 
( आपस्तम्व २, ४, ९०, ११ ) 
'जातिपरिवृत्तो? कह्य हे, अन्यस्मिन्‌ जन्मनि! नहीं। और भी, वेदों मे ऐसी 
ऋचा हैं जिन से जान पड़ता है, कि उस काल मे, एक ही कुल में, माता का एक 
वर्ण अर्थात्‌ जीविका का उपाय, पिता का दूसरा, पुत्र का तीसरा । 
यह वर्णपरिवत्तेन, तथा बाहरी जातियों का, आये समाज में कहिये, सनातन 
समाज में कहिये, मानव समाज में कहियि, ( क्योकि हिन्दू” शब्द उस समय 
पैदा नही हुआ था ), सम्मेलन और व्यवस्थापन, बौद्ध और जैन कल में भी बहुत 
होता था; यह इतिहास से जान पड़ता है। और आज कल भी हमारे श्रॉख के 
सामने हो रहा है। मेरे एक सहपाठी सजन, जो स्कूल के दिनो में अपने को 
कलवार कहा करते थे, कई वर्ष बाद, वेश्यो की एक अवान्तर जाति का, 'गुरेर बनिया?, 
अपने को बताने लगे; कुछ ओर वर्षो बाद, गवरमेश्ट की नौकरी में पड़ कर अपने 
को च्त्रिय कहने लगे, और ज्ृत्रिय कुलों से उनका विवाहादि सबंध भी हो गया । 
कितनी जातियों जो पहिले अन्य वर्ण की, शुद्ध अथवा वैश्य, समझी जाती थीं, 
अब अपने को ज्षृत्रिय या ब्राह्मण कहने लगी हैं। कई वर्ष हुए काशी में 
स्वार्थाघ-प्रकाशिका? नाम की एक छोटी पुस्तक (तारा प्रिटिद्भवक्स! में) छुपी थी । 
उस छापाखाने के उस समय के मनेजर ने मुझ से कहा था, कि अवध प्रान्त के एक 
राजा ने, जो अपना नाम प्रकट करना नहीं चाहते थे, अपने पुरोहितो से बहुत पीड़ित 
हों कर, उस को लिखा या लिखवाया और दूसरे के नाम से छपवाया। उस मे कितनी 
ही ऐसी उपजातियों का हाल लिखा था जो पहिले अपने को किसी दूसरे वर्ण की 
कहती थीं, अब ब्राह्मण कहने लगी हैं । “भार्गव? नाम की एक उपजाति वाले 
पहिले अपने को वैश्य कहते थे, अरब ब्राह्मण कहते हैं। कर्मी लोग अब कूर्मा- 
चली या कूमवशी क्चत्रिय हो गये हैं। एक उपजाति कूर्मांचली ब्राह्मणों की 
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भी है | कायस्थ लोग अपने को अब ज्ञत्रिय कहते हैं| ठीक ही है। जो कोई, 
आत्मश्रद्धापूर्वक, अपना उत्कर्ष करेगा, उस को दूशरे भी मानेगे ही । जो अपने 
ही मे श्रद्धा नही करेगा, स्वयं नीचा बनैगा, उस को क्‍यों न दूसरे नीचा कहेंगे ! 
पर यह हवा जो अब बह रही है, कि सब जाति की जाति का नाम, ऊ्कुंड के 
कुंड का नाम, बदल दिया जाय, और या ठाकुर! बन जाय॑, या 'बाह्मण” बन 
जायें, ( क्योंकि इन्हीं दो जातियों में बड़प्पन की ऐंठन अधिक है ), इस से काम 
बनता नहीं, प्रत्युत बिगड़ता है; मिथ्या अहंकार और संघर्ष ओर प्रतिस्पर्धा बढती 
है, और सामाजिक कार्य और परस्पर सहायता में विन्न पड़ता है। इस औप- 
जातिक नाम के परिवर्तन मात्र के द्वारा, मिथ्या उत्कर्ष-बुद्धि से, वर्ण-ब्यवस्था का 
मूल सिद्धान्त, 'कर्मंणा वर्ण:”, चरितार्थ नहीं होता, ग्रत्युत और भी मर्दित खडित 
होता है। इस सिद्धात पर चल कर तो प्रत्येक व्यक्ति के गुण कर्म के अनुसार उस का 
वर्ण-नाम पड़ना चाहिए | जो डाक्टरी का, वैद्य का, काम करता हो, वही तो 
डाक्टर कहलावेगा, उस का सारा कुनत्रा तो नही। जो फ़ौज में सूबादारी 
रितालदारी करता होगा वही तो उस नाम से पुकारा जायगा, उस के सब भाई बघु 
तो नही । भेड़ीघसान के प्रकार से, दल के दल और ऊ्रंंड के क्रंड का सचा वर्णु- 
परिवर्तन नही हो सकता है । - 

गवर्मन्ट की सेसस ( मनुष्य-गणना ) की रिपोर्ये से हिन्दू” समाज की 
सहसतो परस्पर अस्पृश्य, अपहसित, बलह्वीन, और तिरस्कृत, तथा श्रदूधुत भी, उप- 
जातियों का बहुत हाल मालूम होता है। आग्रा-अबध संयुक्त-प्रान्त मे एक 
जाति 'शाकद्वीपी ब्राह्मण” है। उस जाति के लोग अपनी उत्पत्ति यह कहते हैं 
कि 'शाकद्वीप” से आये। शाकद्बीप कहाँ है १ तो पुराणों के पत्रों में गुप्त लुप्त 
है | इतिहास से विदित होता है कि, दो सहख वर्ष से पूर्व, शक जाति के लोग, 
भारतवर्ष में, हिमालय के पार उत्तर से बहुत आये; उन्हों ने यहाँ राज भी बनाये; 
उन्हीं मे से अधिकांश अख्रशसत्र के शौकीन क्षत्रिय हो गये, कुछ थोड़े से पोथी 
पत्रा के शोकीन ब्राह्मण हो गये । इतिहास की विस्म्ृति इस काष्ठा को पहुँची है 
कि व्याकरण के ग्रंथों मे 'शाकपार्थिव: का अर्थ 'शाक-प्रियः पार्थिवः, शाक्र 
खाने वाला राजा, किया जाता है, सीधा सीधा अर्थ, “शक जातीयः पार्थिवः?, 
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लुप्त हो गया है, वा जान बूक कर लुप्त कर दिया गया है, जन्मना वर्ण: 
के पोषण के लिये । 

इन सब बातों को देखते हुए, अपने समाज के सुधार के लिये, आप लोगों 
को, जो इस देश के भविष्णु ग्रहस्थ और कार्यकर्ता हैं, वर्ण के तत्व क विचार 
करना परम आवश्यक है| इस पर आप सब को बहुत ध्यान देना चाहिये | इस 
के संशोधन पर ही इस देश का भी, तथा दूसरे सब देशो का भी, कल्याण 
आश्रित है | यह वर्णधर्मतत्व किसी विशेष स्थानिक वा कालिक धर्म की बात नहीं 
है; किन्तु समस्त मानव-समूह संबन्धी 'समाजशास्त्र” की, ओर उस के शाखा- 
प्रशाखा-पुष्प-फल-भूत 'राजनीति-शासत्र', 'राज-शासत्र/ “जीविका-शास्त्र!, श्रथ- 
शास्त्र', आदि सब शात्र उपशासत्र की, तथा सब के मूलभूत अध्यात्मशास्त्र 
की बात है | 

इस तत्व के भूल जाने से ही, उस पदार्थ के लिये, जिस को अब “हिन्दू?- 
धर्म के नाम से कहते हैं, पर जिस का ठीक नाम सनातन-वैदिक-आर्य-बीड-मानव 
धर्म है, तथा उस वस्तु के लिये जिस को आजकाल 'हिन्दू” समाज कहते हैं, पर 
जिस का ठीक नाम मानव समाज? है, महद्मयमउपस्थितम?, भारी भय उपस्थित 
हुआ है | दोनो ही, दिन दिन, अधिकाधिक भ्रष्ट, धर्मामासग्रस्त, दीन, क्षीण, अपने 
भोतर भी परस्पर कलहायमान, तथा अन्य धर्मों ओर समाजों से भी विवदमान, 
ईष्यंमाण-तिरस्कुर्वाण, जघन्यमान, दंद्रम्यमाण, प्रियमाण ही देख पढ़ते हैं । 
चौदह सौ वर्ष पहिले, हिन्दु-स्तान मे हिन्दू? सौ फ़ी सदी थे; आज पेसठ फी सदी 
से कम हो गये हैं; और दूसरे लोग पेतीस फ़ी सदी हो गये हैं, और रोज 
स्वयं बढ़ते और इन हिंदू” नाम वालों को दबाते चले जा रहे हैं | इस का 
कारण क्या विचारणीय नही है १ क्‍या, 'मनिहि हरियरै सूक!, इसी न्याय का 
अवलंबन करना चाहिये ! हम को अपनी ही, श्रथवा अपने कुल कुट्धब की, 
अथवा बहुत दिल' बढ़ाया तो अवातर जाति, गौड़ या कनौजिया या काश्मीरी 
या महाराष्ट्र या यदुबंशी या सोमबवशी या श्रीवास्तव या माथुर या अग्रवाल या 
माहेश्वरी या अहीर या जाट इत्यादि, की ही फ़िक्र बहुत पर्याप्त है, सारे हिन्दू 
समाज से हम्र को क्या मतलब १ शेख सादी ने कहानी लिखी है, एक शहर के 
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आचरण में सर्वथा सुख है, ओर सार सत््व का व्यय और हानि कभी नहीं है |? 
प्रत्यक्ष है कि मानव धर्म” तो मानव मात्र के लिये हे, किसी एक देश या काल 
या जाति के लिये नहीं है । 

ब्राह्मण:, क्षत्रियों, वैशयः, त्रयों वणोः द्विजातय३, 

चतुथः एकजातिस्तु झूद्ो; नास्ति तु पंचमः । 

एतद्वेशप्रसुतस्य सकाशादूअग्रजन्मनः; 

स्व स्व॑ं चरित्र शिक्षेरन्‌ प्रथिव्यां सवमानवाः | ( मनु ) 

(जितने मनुष्य प्रथिवी मंडल पर हैं, सब ही, सब भी, सभी चार वर्णों मे 
विभजनीय अथवा विभक्त हैं; तीन द्वि-जाति, अर्थात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, 
चौथा एक-जाति शुद्र; पांचवे प्रकार का मनुष्य ससार में है ही नहीं; और, इस 
ः देश में, भालवर्ष मे आयांवर्त मे, अध्यात्म-शात्र की चर्चा अन्य स्थानों से 
अधिक, प्राचीन काल से, ओर बढ़ी मात्रा मे रही है, इस लिये उचित है कि 
इस देश में जनमें “अग्रजन्मा? से, जेठी बुद्धि वाले, जेठी विद्या वाले, जेठे 
चरित्र वाले मनुष्य से, समग्र प्रथ्वी के समग्र मनुष्य अपने अपने लिये उचित 
ओर उपयुक्त बत्ति, जीविका, “धर्म-कर्म”, चरित्र की शिक्षा लें |! यह मनुस्मृति 
की प्रचलित पुस्तकों मे लिखा है। जिस समय श्लोक लिखे गये थे उस समय 
अवश्य ही ऐसा लिखना उचित रहा होगा | पर अब तो, इस देश में, इस काष्ठा 
के, सच्चे अग्रजन्माः, जो दूसरे देशवालों को उचित चरित्र-विषयक शिक्षा दे 
सकें, प्रायः नहीं ही देख पड़ते | दूसरे देश वाला इन को पूछता ही कौन है ! 
इन का तिरस्कार और अपहास ही प्रायः करता है | पवित्रम्मन्यता का, आभिजात्य 
का, हम ऊँची जात वाले हैं, मिथ्या अहंकार ही इन में रह गया है। “रस्सी 
जल गई, ऐंठन बच गईं? | यदि सच्चे अग्रजन्मा इस देश मे पर्याप्त मात्रा में 
होते, तो मानव घर्मं की ओर मानव समाज की यह दुर्दशा न होती; इस देश 
को, विदेशी जातिया, पराजित और पददलित न कर सकतीं | 
यह वर्णु-आाश्रम-व्यवस्था, अध्यात्म विद्या के, मानव-प्रकृति-ज्ञापक विद्या के, 

अनुसार बनाया हुआ, एक ऐसा साचा ढांचा, ( आधार, सचिका, कोष, व्यूह, 
'वाका?, मोलडः, “(फ्रेम वर्क! ), है, कि इस में, सब जातियो, सब्च देशों, के सब्र 
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मानव, अपनी अपनी प्रकृति, अवस्था, वयस्‌ , के अनुसार, परस्पर सम्बाद-सहित, 
विवाद-रहित, बिना नाम-रूप के विशेष परिवर्तन के, समाविष्ट किये जा सकते हैं । 
तथा, पुराण-इतिहास” से भी, ओर नवीन इतिहास से भी, यह सिद्ध हे कि, इस 
मानवर्धर्म ने, अपने हजारो वर्ष के जीवन में कितनी ही जातियों और उपजातियों 
और विशेष विशेष धर्मों को, अपनी समन्वयशक्ति से, वर्णाश्रम के सांचे में 
ढाल कर उन का प्रणशवीकरण, नवी-करणु, कर दिया। प्रणव, अर्थात्‌ 3“कार, 
ध्वन्यात्मक शब्द, परमात्मा का निकटतर वाचक है, ओर इस के तीन अक्षरों 
मे, सकेत से, सत्र अध्यात्मशासत्र भरा है। जो इस गृढ़ अर्थ को जान लेता है, 
उस का जीवन, नवीन, नव, प्रणव, हो जाता है, उस का द्वितीय जन्म हो जाता 
है | इसी से इस को प्रणव कहते हैं। इस के गर्भ मे स्थित आत्मविद्या के, दर्शन- 
शास्त्र के, बल से, नयी नयी जातियों को आर्य-मानव-समाज के भीतर ला कर 
उन का नवीकरण, प्रणवीकरण पुराकाल मे, सच्चे अग्रजन्मा करते रहे। 
सात्विक राजस तामस के भेद से सैकड़ों प्रकार के उपासक, और उन की सैकड़ों 
प्रकार की उपासना और उपास्य देवता, सब इस के भीतर यथा स्थान रख लिये 

गये, और बुधस्य आत्मनि देवता? यह तारक-मत्र सच्च को सुनाया गया | 

यद्यद्विभूतिमत॒कत्वं, श्रीमद्ऊजितस्‌एव वा, 

ततृतद्‌ एवअवगच्छ त्वे मम तेज्नोशसंमवम्‌ | ( गीता ) 
यह विरोधपरिहार का एक मूलमन्त्र सब के सामने रखा हुआ है, छिपा 
नही है। हां, हमारी मोहाघ आखों ने अपने को ही सूर्य से छिपा लिया है, और 
हम को गहिरे गते में खीचे लिये जा रही है। नही तो आज हिन्दू समाज की 
यह दशा न होती | प्रत्युत, हम लोग जानते और कहते होते कि ईरान” देश 
और शब्द, आर्य! देश और शब्द ही का भागातर और रूपातर है, तथा 'ऐरिनः 
( आयरलंड ) देश और शब्द, तथैव “अर्व! देश और शब्द, तयैब स्यात्‌ 
बूरोप! “आरय-प! देश और शब्द; यूरोपीय विद्वानों ही ने इन विचारों का 
उद्धावन किया है, और कतिपय को सिद्ध भी माना है यूरोपीय जातियों को वे 
इंडो-आर्यन?, इंडो-यूरोपीयन?, भी कहते हैं। और जैसे शेव, शाक्त, वैष्णव 
सिख, जैन, बौद्ध आदि अपने अपने आचारयों और तीथों सहित मानवर्षर्म के 
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अवान्तर सप्रदाय बन गये हैं, वैसे ही इस्लाम और क्रिश्चन आदि सम्प्रदाय मी 
इस के अन्तर्गत किये जा सकते हैं, ओर तत्त्वतः हैं। जैसे “हिन्दू” समाज में बर्मी, 
आसामी, वगाली, ब्रिह्दरी, उड़िया, मद्रासी, महाराष्ट्र, गुजरती, राजपूत, सिधी, 
पंजाबी, काश्मीरी, नैपाली, भोदानी आदि अंतर्गत हैं, वैसे ही चीनी, जापानी, 
अफ़गानी, ईरानी, अरबी, तुर्की, यूरोपी, आदि भी सत्र अंतर्गत किये जा सकते 
हैं, और हैं, यदि हम “हिन्दू? का नवीन नाम छोड़ कर प्राचीन गभीर नाम 
मानव' फिर से घारण करे। “हिन्दू? शब्द, 'सिध! नदी, 'सिशुदेश? के नाम 
का रूपान्तर है; देशवाचक, देशीय, है; धर्मवाचक, धर्मीय, नहीं । 

जब तक हमारे हृदय में इतना विस्तार और आरौदार्य नही होता कि हम उन 
को अपनावे, बल्कि उन से छूझो मत, छुूआ्लो मत, का परहेज्ञ करते हैं, तब तक 
वें भी हम से द्रोह करते रहेगे | 

जत्र हमारे हृदय में, परमात्मा की सर्व-समन्वय-कारिणी शक्ति के सद्भाव 
का पुनर्वार उदय होगा, और जब यह पुनवार ठीक पहिचान लिया जायगा कि 
बर्णव्यवस्था में, समाज-निर्माण में, ( सम॑ अजति जनाः यस्मिन्‌ स समाजः, 
जिस मे सत्र मनुष्य, साथ-साथ, एक दूसरे की सहायता करते हुए, चलते हैं ), 
तपः और श्रुतं का कितना बल है, और योनिः का कितना, 'तपः श्रुत च योनिश्र 
द्विजत्वे कारण स्मृत! ( मनु ); कर्मणा का कितना, जन्मना का कितना; शील॑ 
का कितना, कुल का कितना; बृत्तं का कितना, जाति का कितना; जब यह लोग 
समझ लेगे कि जन्म भी कर्म से होता है; 'विषुएत्वं च शिवत्व॑ च कर्मणैव हि 
लम्यते! (देवी भागवत); कर्म मुख्य है और जन्म गौण है; 'दत्तमेब तु कारणम?--- 

यह युधिष्टिर ने सप ( नाग-जातीय मनुष्य १ ) से निश्चय कर फे कहा है, क्योंकि 
तीनो गुण प्रत्येक मनुष्य में वर्तमान है ), तत्र ही यह वर्णव्यवस्था ठीक होगी, 
ओर इस में मानव मात्र का समन्वय, समावेश, संचय, लोक-संग्रह, हो सकेगा। 
लोकसंग्रहमएावपि संपश्यन्‌ कत्तेमअह॑सि । ( गीता ) 

वर्णविभाग की व्यवस्था के साथ साथ, कर्मविभाग और बृत्ति अर्थात्‌ 
जीविका का विभाग, अर्थात्‌ किस प्रकृति का, किस विशेष स्वमभाव-गुण-कर्म का, किस 
वर्ण का, मनुष्य, किस किस बृत्ति से जीविका करे ओर दूसरी बृत्तियों को न छूए; 


२. सर्व० |] बर्णृ-व्यवस्था के आनुषज्ञिक विविध बंटवारे १०९ 


तथा शुल्क का विभाग, अर्थात्‌ किस बणु को अधिक सम्मान आदर, किस को अधिक 
आशाशक्ति, ईश्वरभमाव, अधिकार, किस को अधिक धन, किस को अधिक क्रीड़ा 
विनोद आदि मिले; इस की भी परमावश्यक व्यवस्था होगी । क्यो कि बिना इन 
सब बातो की व्यवस्था किये, केवल वर्ण की व्यवस्था, मनुष्य की शारीर मानस 
आदि प्रकृति को देख भाल कर भी, करना व्यर्थ है। इन दूसरी बातों की भी 
व्यवस्था साथ ही साथ होने से वर्ण॑व्यवस्था सार्थक होती है, और शिक्षा-सम्बन्धी' 
( “एज्यूकेशनल्ू? ), व्यवसाय-व्यापार सम्बन्धी ( 'ईकोनामिकल? ), सामाजिक आदर 
सत्कार और उच्चावचता सम्बन्धी ('सोशल' ), राजनीतिक ( 'पोलिटिकल? ) आदि 
सभी जटिल प्रश्नो का उत्तर ठीक ठीक मिल सकता है। बात तो यह है कि, 
वर्णु-व्यवस्थात्मक समाज-व्यवस्था में, वृत्ति अर्थात्‌ जीविका के प्रकारों का चार 
वर्णों में उच्चित बटवारा, प्रधान अंग है | पर इसी को भुला दिया है; सब प्रकार 
के अधिकारों को कुछ थोड़े से बुद्धि-बल वाले मनुष्य अपने हाथ में खींच लाये 
हैं, सब कर्तव्यों का बोक बलहीनों पर डाल दिया है; चारो प्रकार के 'राधस', 
आराधन, तोषण, हृदयडाप्यायन, अर्थात्‌ सब मान, सब ऐश्वर्य, सब सम्पत्ति, 
सब्र आमोद-प्रमोद, मूठी भर आदमियों ने अपनी मूठी में कर लिया है; उसी 
से चारो ओर महा उपद्रव मचा है। 


इस विषय पर मे ने दूसरे स्थानों मे चर्चा की है। यहाँ अधिक विस्तार 
करना ठीक नहीं । विषय के गौरव के कारण इतना भी कहा | क्‍यों कि जो विद्या 
स्‍्नातकों ने पढ़ी, उस की सफलता, उस की चरितार्थता, सामाजिक जीवन में 
ही होगी, ओर जिस समाज में स्नातको को रहना है, उस को सुव्यवस्थित करने 
ओर रखने में सहायता करना, यह एक परम कर्तव्य होगा, और इस कतंव्य का, 
बिना आत्मज्ञान के, पालन नही हो सकेगा । 


प्रकृति की संस्कृति । 


इस आत्मज्ञान और तदाश्रित मानवधर्म का मुख्य काम और मूलमंत्र इतना 
ही है कि, जो कुछ प्रकृति मे है, (और सभी परस्पर विरुद्ध बातें इस द्व दृमय, 
दो दो विरोधी जोड़ा जोड़ा वाली, प्रकृति के संसार मे हैं ), उस सब्च का यथा- 
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काल, यथा-स्थान, यथा प्रयोजन, मनुष्य के वेयक्तिक तथा सामाजिक जीवन के 
सुख और उत्कर्ष के लिये, संस्कार, परिष्कार, और नियमन कर के उपयोग किया 
जाय | किसी वस्तु को मी नितान्त बुरा कह कर संसार के बाहर निकाल देने का 
निष्फल और मिथ्या प्रयक्ष न किया जाय । मेला भी खाद” के काम में आता 
है, उचित समय में उचित स्थान पर रखने से खेती के लिये, फूल फल के पौधे 
पेड़ों के लिए, 'खाद्य'2 उत्तम पोषक भोजन हो जाता है। अति सत्य भी अ्रति 
रुखाई से, अति खरे-पन से कहने से, अ्प्रिय हो कर लोक का अहित-कर हो 
सकता है। यथा गर्मी के दिन में भी अपने शरीर को कपड़े से ढांकना, यह 
'मिथ्या आचरण” कहा जा सकता है, क्यो कि वस्तुस्थिति को छिपाना है; पर 
नहीं, यह 'मिथ्या आचरण? ही, यह “कृत्रिम सामाजिक संकेत”? ही, मानव समाज 
की वत्तमान अवस्था में, विविध हेतुओं से, शिष्ट-सम्मत सदाचार है | इस लिये, 
आश्रयेन्‌ मध्यमां वृत्ति, अति सत्र वजयेत्‌। 
यलछलोकहितमअत्यन्तं तत्सत्यसइति नः श्रुतम्‌ । (म० भा०) 
वीच का रास्ता पकड़िये, किसी भी बात की अति? न कीजिये | जिस बात 
से, जिस उपाय से, श्रधिकाश लोक का अधिकतम हित हो वही सत्य है। महा- 
भारत के शाति पर्व के इस श्लोक ही की व्याख्या, पाश्चात्य 'यूटिलिटेरियन!-बाद, 
“दी ग्रेंटेस्ट हैपिनेस आफ़ दी ग्रेंटेस्ट नम्बर”, है | 
यही, इस प्रकृति की सस्क्ृति का, इस के सस्कार परिष्कार का, और 
विक्ृतियों विकारों 'बिगढ़नो! से बचने का, बीजमन्त्र है। 
नभमंत्रमअक्षरं किचिन्‌ , न च द्वव्यमूअनौषधस्‌ , 
नअयोग्यः पुरुष: कश्नित्‌ , प्रयोक्तएव तु दुलेभः । 
यह भी उसी बीज मन्त्र का साथी और पूरक है। 
कोई अन्ञर नहीं जिस में मंत्रशक्ति नहीं, कोई द्रव्य नहीं जिस में औषध- 
शक्ति नहीं, कोई मनुष्य नहीं जिस में कोई भी योग्यता नहीं; पर उस शक्ति, उस 
योग्यता को पहिचान कर, उस से उचित काम लेने वाला प्रयोक्ता ही दुर्लम है। 


ज्क-यकार [आन आत्यया.. 
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आश्रम समन्वय । 
ब्रह्मचर्य आश्रम | 


जैसे मनुष्यों के भेदों, कर्मों, दृ त्तियो, जीविकाश्रों, शुल्कों, ( राधसों, तोषणो, 
अभीष्टों, प्रेक प्रयोजक एघणाओं ) का समन्वय, “वर्ण! के नाम से, मानव धर्म 
में किया है, वेसे ही मनुष्य के जीवन के प्रकारों के भेदों का भी समन्वय आश्रमः 
के नाम से किया है । सहसों प्रकार से मनुष्य अपना जीवन बिता रहे है, कोई 
कुछु कर रहा है, कोई कुछ; तो भी, विचार से देखिये तो आप इन अनंत 
प्रकारों को चार मुख्य राशियों में बॉद सकेंगे; ( १ ) जीवनोपयोगी, जीविकोप- 
योगी, पुरुषार्थचत॒ष्टय-साधनोपयोगी ज्ञानसंग्रह कम, (२ ) जीविकासाधन, घनो- 
पार्जन, विवाह, सतानन, कुट्ठम्बपोषण कर्म, ( ३ ) परार्थ कम, (४ ) परलोक 
वा मुक्ति की चिन्ता, और उस के लिये सजता, तयारी | याद रखना चाहिये कि 
वैशेष्यात्‌ तु तद्बादस्तद्वाद” का मियम, जिसे पहिले कह आये हैं, यहाँ भी, जैसे 
अन्य सभी स्थानों मे, अनुस्यूत है । चारो प्रकार के काम जीवन में मिश्रित 
मिलते हैं, पर एक समय में एक प्रकार का विशेष व्यजन होता है। पहिले दो 
आश्रमों में स्वार्थ! को प्रधान? अर्थात्‌ कुछ अधिक, और “परार्थः को कुछ कम 
और “गौण?, तथा दूसरे दो मे 'परार्थ! को प्रधान और स्वार्थ! को गोण?, 
होना चाहिये । 

आदौ वयसि नभ्षचीतं, द्वितीये नअजितं घनम्‌ , 
तृतीये न तपसूतप्तं, चतुर्थे कि करिष्यसि ! 

पहली उमर में पढ़ा नहीं; दूसरी मे कमाया नहीं; तीसरी में तप नहीं किया; 
तो चौथी मे संन्यास केसे सधे ! 

बाल्यावस्था और योवनारम्भ में अधिकांश मनुष्य, क्या सभी मनुष्य, किसी 
न किसी रीति से, ज्ञानसंग्रह मे, विद्योपाजन में, लगे रहते हैं। खली, पटिया, 
कलम, कागज, रोशनाई, पुस्तक आदि से ही विद्या नहीं आती । किसी भी प्रकार 
से शानसंग्रह होना चाहिये। पशु-पक्ती भी अपनी सनन्‍्तान को आहार खोजने की, 
ओर आत्मरक्षा करने के उपायों की, शिक्षा देते हैं। मानव-शिज्ञा का उद्देश्य यही 
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है कि उस ज्ञान की सहायता से अपना, अपने कुल कुठ्ठम्ब का, अपने समाज का, 
भला कर सके | इहलोक और परलोक सम्बन्धी भला भी, और परमाथे निश्चेयस 
संबंधी भला भी--जहाँ तक जिस के ज्ञान की गति हो वहाँ तक । 


ब्रह्मचर्य की अवधि । 
जितना ही अधिक ज्ञान का सश्चय इस पहिली अ्रवस्था मे मनुष्य कर लेगा, 
उतनी ही उस की स्वोपकार ओर परोपकार की शक्ति अ्रधिक होगी । पर सब कीं 
शक्ति, सब की सामग्री, सब की अ्रवस्था, एक सी नहीं होती | इस लिये, इस 
विषय मे, समन्वय, मनु ने यों किया है, 
षटब्निशद्‌आब्दिक चय गुरी त्रेवेदिक ब्रतम्‌ ; 
तद्धिकं, पादिक वा, ग्रहणांतिकमेव वा | ( मनु ) 
गुरुकुल में छुत्तीस बर्ष रह कर “त्रिवेद! शब्द से सूचित समग्र ज्ञानसमूह प्राप्त 
करे | इतना न बने तो इस का आघा । नहीं, तो चौथाई । अथवा अपने कुल की 
परम्परा के अनुसार, अथवा जो जीविका, वृत्ति, व्यवसाय, व्यापार, आगे करना 
इष्ठ हो उस के उपयोगी, जिस विशेष ज्ञान की इच्छा हो, उस के शात्र का ग्रहण 
जब तक सम्पन्न न हो जाय, तभी तक । जिस से जितना बन पड़े उतना ही 
सही । पर कुछ न कुछ विद्यासंग्रह करना | 


ब्रह्मचर्य शब्द का अथ । 

इस अवस्था का नाम ब्रक्मचय रखा है। 'सम्यककृत! संस्कृत! भाषा के 

मुख्य मुख्य प्राचीन शब्दों में बहुत अर्थ रकखा है । 
बुहत्वाद बृ हणस्‍्वाद वा,अत्मेव बह्मइति गीयते । 

आत्मा ही का नाम ब्रह्म भी है। क्‍यों कि बृहत्‌ है, परम महान, “महतो 
महीयान? है; ब्रह्मा के रूप से समस्त ससार का बृहण प्रसारण करता है; और 
यद्यपि छोटे से शरीर में बैंध गया है, तो मी जितना चाहता है उतना अपनी 
मानस कल्पना के बल से, बढ़ जाता है। हम गुरुकुल निवासी? कहने से 
गुरुकुल संस्था से सम्बन्ध रखने वाले जितने भी सैकड़ों मनुष्य हैं उन सब 
में (हम! रुपी आत्मा व्याप्त हो गया। हम काशीवासी” कहते ही दो वा ढाई 
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लाख आदमी के बराबर हो गया, और इस की सत्ता केवल दो ढ़ाई लाख मनुष्यों 
ही मे नहीं, किठु उन की जायदाद मिल्कीयत मकान असबाब सब में, अहता- 
ममता-रूप से, व्यास हो गई। “हम भारतवासी? कहते ही यह पेंतीस चालीस करोड़ 
मानवों के तुल्य हो गया। हम मनुष्य” कहा, तो दो सौ करोड़ मनुष्य इस के 
विराट बौद्ध शरीर में आ गये। 'हम चेतन जीव? कहते ही अनन्त हो गया, “अचेतन्य॑ 
न विद्यते”, ऐसा कोई परमाणु नहीं जो चेतन्य से रहित हो। यह हुआ बौद्ध बृंहण । 
शरीर के बूंहण की शक्ति भी इस में है| “एको5हम्‌ बहु स्थाम” । अपने 
सद्दश सन्तान उत्पन्न करने की शक्ति प्रत्येक परमाणु में है, क्यों कि चेतन्य- 
ब्रह्म से आविष्ट प्रविष्ट है। मनुष्य समाज के अनंत, संख्यातीत, माता पिता, 
मातामह मातामही, पितामह पितामही, हो गये, ओर उस के आगे भी अनंत पुत्र 
पुत्री, पौत्र पीत्री, नप्ता नप्तजी, की परम्परा प्रलयकाल तक चली जायगी। इस 
अनंतसन्तानोत्यादक शक्ति का स्वरूप कहिये, इस का बीज कहिये, ब्रह्म ही है । 
इन सब ब्रह्मो का, ज्ञानरुपी, वेदरूपी, शास्त्ररूपी, बुद्धिरूपी, ब्रह्म का, तथा 
अन्नरूपी, बीजरूपी, शुक्ररूपी, ब्रह्म का, मूल रूप वही चेतनामय चिद्रुपी ब्रह्म 
आत्मा है। आत्मा शब्द का भी अर्थ वही होता है । 
अत्ति सर्वाश्न विषयान्‌, अतिएति भपि च तांस्तथा, 
सर्वश्रभ्नतति सर्वेषु देहेचुअपि च सवंधा, 
( सा डूति ) मेति सवान्‌ मितान्‌ भावान्‌ स्वतोअ्न्यांश्व निषेधति, 
यस्माचचभस्यजाततो भावः, तस्मादअत्सेति कथ्यते । 
सब विषयो का विषयी है, स्वाद लेने वाला है, सब भोगों को भोगता है, 
सब अनन्‍्नो का 'अत्ता? है, तो भी सब से अतीत! है, (अति-इत, दूर-गत ) 
सब से परे है; सब स्थानों मे, सब देशो में, सब देहो मे, सब प्रकारो से भ्रमण 
(अतन, अटन ) भी सदा करता रहता है, स्वर्य अपरिमित हो कर, अपने से “अन्य? 
सब परिमित पदार्थों भावों का, मा? अर्थात्‌ नहीं), निषेध, करता है; और सब 
में एक साथ ही “आतत? और व्यात्त भी है--इस लिये इस को आत्मा? कहते हैं |# 
# अहं--अन्यत्‌ ( एतत्‌ )-न?, अपने से अन्य के निषेध”, का विवरण, 
इस ग्न्थ के, महा समन्वय? नामक, अंतिम अध्याय में मिलेगा । 


११४ ज्ञान-बरह्म और शुक्र-अह्म [ सम० 


ज्ञानब्रह्म श्र शुक्रब्रह्म का घनिष्ठ सम्बन्ध है | वेद्यक शास्त्र का सिद्धात है 
कि, आहार के परिपाक से, क्रमशः सात धातु स्थूल शरीर के बनते हे----रस, 
रक्त, मांस, मेदस्‌ , अस्थि, मजा, शुक्र; दघाति देहं, इति घातु/ | आहार 
का सातवां परिपाक अथवा परिणाम, ससम और सर्वोत्तम धातु, शुक्र है, 
जिस में नवीन प्राणखिशरीर का आरम्म करने की शक्ति है, ईश्वर के सहश 
सृष्टि की शक्ति है। उस का निरोध, सचय, और अधिक परिपाक होने 
से, अष्टम परिणाम, सूक्ष्मशरीरातर्गत ओजस, र॑हस्‌, महस्‌, सहसू, 
तेजस , तरस्‌ , वर्चस आदि, अर्थात्‌, क्रमशः, शरीर की मांसपेशियों का, 
इन्द्रियों का, हृदय का, तथा अन्य अबयवों का बल, वीय॑, शक्ति रूप होता 
है | देहघारी जीव, या जीवाधिष्ठित देह, के इन सब, शुक्र पर्यन्त, शक्ति 
पर्यत, धातुओं की उत्पत्ति, अन्न ही से होती है, इस लिये “अन्न ब्रह्म? 
भी कहा है। 

ब्रह्मचर्यावस्था मे इन दोनो ब्रह्मो का, ज्ञानब्रह्म ओर शुक्रब्रक्ष का, जितना 
सञ्नय करते बने उतना ही पीछे काम देगा, उतना ही अधिक बुद्धि का बल 
और शरीर का बल, अपने लिये, अपने कुल कुट्ठम्ब के लिये, अपने समाज के 
लिये सुख साधने के वास्ते पास रहेगा | इसी से इस अवस्था का नाम 'बह्मचर्य! 
है, अर्थात्‌ ब्रह्मसञ्चयानुकूल चर्यार, आचरण | 

जो मनुष्य, जो जाति, जो धर्म, ऐसे ब्रह्मचर्य का आदर नहीं करते, वे 
शीघ्र ही बल वीर्य बुद्धि से हीन हो जाते हैं, और ससार मे उन का अनादर होने 
लगता है। अन्‍्नब्रह्म से शुक्रब्रह्म, शुक्रत्रह्म से ज्ञानब्रह्म, मनुष्य के स्थूल और 
सूक्ष्म शरीर मे व्यक्त होता है, इस से इन तीनो का समान आदर करना उचित 
है | एक ही ब्रह्मशंक्ति के अनन्तरूप हैं, स्थूल भी, सूकछ्म मी; शारीर भी, मानस 
भी; भौतिक भी, दैविक भी; बाह्य भी, आन्तर भी। महत्‌ बुद्धि की परिणति, 
विक्वति, साख्योक्त महाभूतादि हैं, और इन का प्रतिप्रसव, पुनः बुद्धि मे ओर मूल 
प्रकृति मे होता है | इसी लिये मनु ने कहा है, 

पूजयेद्अशनं नित्यं भद्यातचएत्तदभकुत्सयन ; 
पूजितं हाशन नित्यं बलमऊज च यच्छति । 


१. गण० | “अन्न-बह्मय'-श्राहार का सार, शुक्र ११५ 


तथा अन्य ऋषि ने, 
पाके रसस्तु द्विविधः प्रोच्यतेइन्न र सात्मकः ; 
रससारमयो भागः शुक्र ब्रह्म सनातनस्‌। 
भोजन को पूजाबुद्धि से, आदरदृष्टि से, देखे | तब उस से शरीर मे बल और 
ऊर्ज ( फुर्तीलापन, अँग्रेजी में “एनअ्जी! ) उत्पन्न होते है। अन्न के रस का 
जो सारतम अश है, वह शुक्ररूप सनातन ब्रह्म है| सात्विक भोजन, शुद्धभाव से, 
इस प्रार्थना से, इस भावना से, इस धारणा से, बरह्मचारी को करना चाहिए, कि 
यह भोजन मेरे शरीर में सात्विक बल-वीय॑-ज्ञान उत्पन्न करे। सात्विक, राजस, 
तामस, भोजनो के भेद, गीता ( श्र. १७, श्लो. ७-१० ) मे, तथा बेद्यक के अन्थों 
मे, बताए हैं। अन्न के रस के परिपाक का जो सार है, वह साक्षात्‌ सनातन ब्रह्म- 
स्वरूप शुक्र है, उस का व्यर्थ क्षय नहीं करना चाहिये । 
आहारस्य पर धाम झुर्क्र, तद्रक्ष्यं आत्मनः ; 
क्षयों हि भस्य बहुन रोगान्‌, सरणं च, प्रदचछति | ( चरक ) 
ज्ञानं, शौय, महः, स्व ब्रह्म चय प्रतिष्ठित । 
आहार की, मुक्त श्रन्न की, उत्तम परिणति शुक्र, वीर्य, है; स्त्रियों के लिये, 
कुमारी कन्याश्रों के लिये, भी, शुद्ध ब्रह्मचर्य के पालन की विधि वेसी ही है, जेसी 
कुमार बालकों और युवाओं के लिये; स्त्रीबीर्य को 'रेतस!, रजस?, कहते हैं, यह 
सस्कृतभाषा का सकेत है | इस लिये अपने वीय॑ शुक्र रेतसू की रक्षा करनी चाहिये; 
इस के व्यथ क्षय से, बहुत रोग, मरण तक, उत्पन्न होते हैं; ब्रह्मचर्य से ज्ञान, 
शौर्य, महस , शोभा, शरीर पर चमक, सब मिलते हैं । बीयय॑ शब्द की व्युत्पत्ति ही 
है, वीराय हित, वीर्य, जो 'बीर' के लिये हित हो, वीरता उत्पन्न करे; और 
वीन्‌, अश्वान्‌ , ईरयति, इति वीरः,” जो घोड़ों को चला सके, हॉक सके, शह- 
सवार हो | 
अन्न-शुद्ि, वीय॑-शुद्धि, भोजन-शुद्धि, विवाह-शुद्धि, पर, मानव-सनातन-वैदिकधर्म 
मे, बहुत जोर दिया है । हेतु स्पष्ट है | शरीर का स्वास्थ्य, बुद्धि का प्रसाद, सन्तान 
का उत्कर्ष, इन्ही दो शुद्धियों पर आश्रित है। पर दोनो का श्र्थ, आजकाल, 
“हिन्दू? कहलाने वालों मे, विपरीत ही किया जाता है। क्योकि वर्ण-व्यवस्था के 


११६ अधकचरे पंडित', 'छुओो मतः [ सम० 


मूल सिद्धान्त, 'कर्मणा वर्ण? का ही विपर्यय, 'जन्मना वर्ण! रूपी अप-सिद्धान्त, 
कर दिया गया है । 

खान पान के बारे मे 'छुओ मत” की जो अन्धाधुन्ध आफ़त आजकाल इस 
अभागे देश में मची है, उस के असद्‌ अंश को छोड़ कर, जो सद्‌ अश बचता है 
उस का तात्विक हेतु, असल मतलब, यही है कि, भोजन शुद्ध और सात्विक होना 
चाहिये, स्वच्छु शुचि आदमियों के हाथ का बना ओर परोसा होना चाहिये; स्वच्छ 
शुति आदमियों के साथ बेठ के खाया जाना चाहिये। सो तो होता नही; स्वच्छुता 
सात्विकता, भोज्य पदार्थ की अ्रथवा बनाने वाले अथवा खाने वाले की, तो देखी 
नहीं जाती; जाति का नाम ही देखा जाता है; “छुओ मत”, “छूओ मत”, यही' 
पुकार पुकार कर, पवित्र॑मन्‍्यता और दम्म और अहंकार का सन्तोषण पोषण 
किया जाता है, तथा इस परस्पर असप्ृृश्यता से परस्पर स्नेह और तज्जनित संघ- 
शक्ति की हत्या की जाती है; और दूसरों को निमनन्‍्त्रण दिया जाता है कि ऐसे 
छिनन्‍न मिन्‍न हिन्दुओं को रोज़ जूतियों लगावे | कबीर ने यही देख कर गाया और 
रोया था, 

चौका भीतर मुर्दा पाकै, न्हाय धोय के जेबे | 

पशु का मुर्दा तो पेट के भीतर डालेंगे, इस मे अपनी परम अशुच्िता नही 
देखेंगे । पर यदि उसी मुर्दे को पकाते समय दूसरी अवान्तर जाति का जीवन्मनुष्य, 
अपने से रूप, रंग, वस्त्र में अधिक ख्च्छ भी, छू दे, तो छू गया? छू गया? का 
होरा मचावेंगे । इस दम्म का फल, सिवा विनाश के और क्‍या हो सकता है ? 
कुछ लोगों ने, जो 'जन्मना वर्ण” और “जन्मना अस्पृश्यता? के समर्थक हैं, अंग्रेजी 
का 'मार्नेटिज्म” शब्द सुन लिया है; ये लोग तक करते हैं कि, 'नीच-जाति! का 
स्थूल शरीर चाहे देखने मे स्वच्छु भी हो, पर उन के सूक्ष्म शरीर का 'ैग्नेटिज्म? 
अपवितन्र ही होगा। इस का प्रति-तर्क ओर क्या किया जाय सिवा इस के कि “ज्ञान- 
लव-दुविदग्ध ब्रह्माउपि तं नर न रंजयति? १ “अधकचरे पडित को ब्रह्मा भी खुश 
नही कर सकते? | उच्चजातिम्मन्यः लोगों मे से कितने कह सकते है कि हम 
शुद्ध सदाचारी हैं, निष्पाप हैं, हमारे सूक्ष्म-शरोर की हवा? दूसरों के सूदरम 
शरीर को पवित्र करती है ! लशुन-पलॉड-मांस-मत्स्य-मदिरा आदि अभक्ष्य का 


१, गण० ] शिव शक्ति-पूजा की दुर्दशा ११७ 


भक्षण, अपेय का पान, अगम्या का गमन आदि करते हुए लोग, यदि इन के 
वर्जन करने वालो को भी 'नीचजाति? कह कर अस्पृश्य बतावे, और परस्पर दुराव 
बराव के घोर दुष्फल प्रत्यक्ष देखते हुए भी, अप्रत्यक्ष मिग्नेटिज्म! की दलील 
करे, तो उन के उत्तर में सिवा इस के क्‍या कहा जाय, कि मच्छुड से बचने के 
लिये व्याप्र के मुह मे शरण लेना चाहते हैं | " 

शिव-शक्ति की पूजा की भी ऐसी दुर्दशा हो रही है, और ऐसे ही उस का भी 
असल मतलब भूला हुआ है | श्रसल मतलब यह था कि परमात्मा की, अनन्त 
रूपों को धारण करने की, शक्ति, बहुत्व-शक्ति, प्रजनन-शक्ति, पितृत्व-मातृत्व शक्ति 
का परम आदर किया जाय, ओर कभी दुष्प्रयोग न किया जाय | उत्तम विवाह, 
उत्तम दाम्पत्य, उत्तम गाह॑स्थ्य मे उस का सत्प्रयोग और सदुदाहरण हो। हो 
क्या रहा है ? शिव-पूजा के नाम से केवल पिडिका पर कुछ दाने अक्षत, दो चार 
पत्ते फूल, एक लोटा जल फेंकना, पुजारियो की पुकार पर पैसे भी फेक देना, 
मन्दिरों के भीतर धक्कमघुक्का करना | और शक्ति-पूजा के नाम से वाम-मार्ग के 
भी पंच-मकार ८ मत्स्य, मास, मद्य, मैथुन , मुद्रा ) के निषिद्ध और अति ब्रणित 
बीमत्स प्रकारों के भी दुराचार कर डालना | 
गाहस्थ्य के सम्बन्ध में विवाह के विषय पर आगे और कहा जायगा । 
ब्रह्मचर्य के विषय को समाप्त करते हुए, यहा इतना और वक्तव्य है कि, 
१ 38270-87) का अर्थ है, 782700, चुम्बक', की शक्ति, जिस से 
चुम्बकी लोहा, साधारण लोहे को अपनी तरफ खींचता है, या यदि वह अधिक 
भारी हुआ, तो उस की ओर स्वय खिच जाता है। विशिष्ट स्लरी-पुरुषों मे भी 
विशिष्ट आकर्षण-शक्ति होती हे, तथा अप-कर्षण-शक्ति, ज्षेपक-शक्ति भी । रोगो 
की सक्रामकता भी एक ऐसी ही सूक्ष्म शक्ति है। जिस शक्ति की प्रचलता प्रत्यक्ष 
हो, स्पष्ट अनुभूत हो, उसी के विचार से कार्य करना उचित है। अप्रत्यक्ष, दूर- 
स्थित, सम्मावनाओ की कल्पना पर आ्रचरुण करना, बुद्धिमानी नहीं हे। असल 
में इच्छा?, कामना?,'कामः ही मुख्य मूल-शक्ति है; 3सी के श्रवान्तर भेद, सब ही 
शक्तियोँ हैं | 'पुरुषार्थ! ग्रन्थ के 'कामाध्यात्म' नामक चतुर्थ अध्याय में इस विष्रय 
का विस्तार किया गया है। 


श्श्च्य अति ब्रह्मचय के दोष [ सम० 


कहावत ही है कि, पहिले कमा लो तब खर्च करो। जितनी कमाई पहिले अधिक 
कर ली जायगी, उतना ही ऐश्वर्य पीछे निबाहते बनेगा। पर यहा भी 'श्रति 
सर्वत्र वर्जयेत? का सिद्धान्त याद रखना चाहिये | बहुकाल पर्यन्त, अथवा नेष्टिक, 
ब्रक्मचर्य, इने गिने ही, जीव कर सकते हैं । ठीक ठीक नैष्ठिक ब्रह्मचारी, पुराणे- 
तिहास मे, चार सनत्कुमारादि ऋषि, हनूमान्‌ , और भीष्म, और संशयित रूप से 
नारठ, सरस्वती, आदि, ऐसे बहुत थोड़े ही दिखाये है | सब शरीर ऐसे नहीं होते 
कि चिर काल तक ब्रह्मचर्य के तपस्‌ को कर सके, सच्चे उर्ध्वरेतस्‌ हो जाय॑, और 
आहार से जनित समस्त शुक्र का परिणमन उन यक्ष्मतर रसों मे कर डालें, जिन से 
मस्तिष्क के तथा शरीर के नाडीब्यूह के सुम्रप्राय चक्रो का तर्पण पोषण और 
जागरण होता है, और सक्ष्म शरीर की इन्द्रियो का विकास हो कर योगसिद्धियाँ प्रा 
होती हैं | साधारण शरीरों मे, अतिकाल ओर अ्रतिमात्र ब्रह्मचय करने से बीमारी, / 
और तरह तरह के विकार, शारीर और मानस, पैदा हो जाते दे । जैसे कृपण सूम 
के घर में धन का अति सश्चय हो कर, समाज मे सञ्जार न होने से, तरह तरह के 
चोर उस के घर में घुसते है, और सामाजिक उपद्रव भी पैदा हो जाते हैं । काम 
को अतिमात्र रोकने से काम का सगा छोटा भाई क्रोध प्रबल हो जाता हैं । 
धालब्रह्मचारी अति कोही?, इस वाक्य मे तुलसीदास ने आध्यात्मिक वैद्यक की 
बात दिखाई है | सच्चे तपस्वी 'स्वयंदासास्तपस्विनःः, अक्सर चिडचिड़े होते है । 
पुराण की कथा मी है कि, विष्णु की डेवढी पर, जय और विजय ने, सनत्कुमार 
आदि कुमार ऋषियों को ज़्रा सा कहा कि, आप यहाँ थोड़ा आराम कर लें, 
कुर्सियों पर बैठ जायें, सरकार अभी प्रातःकृत्य से निबृत्त नही हुए, ज्यों ही मिलने 
के कमरे मे आवेगे आप को ले चलेगे?, पर इतने ही से, “कामानुजेन सहसा त 
उपाप्लुताज्षा:”, काम के अनुज क्रोध से उन कुमारों की आँखें लाल हों गई'; 
शापाशापी की नौबत आ गई; जय विजय को भी तीन जन्म लेने पड़े, सनत्कु- 
मारादि के कितने ही भाई भतीजे ऋषियों को, देत्य और राज्षुस रूप घारण कर के, 
वे भोजन कर गये; कुमारों को भी नरदेहों मे जनमना पडा, विष्णु जी महाराज को 
भी, एक ओर भक्त ऋषियों, और एक ओर मुँहलगुए नौकरों, के बीच में निपयारा 
करते करते, तीन अबतारो की दु्दशा भोगनी पड़ गई । 


१. गण॒० ] सब आश्रमो मे श्रेष्ठ गाहंस्थ्य ११९ 


इस लिये साधारण जीव को, बह्नचर्य मे भी अति? बचाने की आवश्यकता 
हे, कि वातव्याधि, उन्‍्मार, अपस्मार, अ्रतिक्रोध, अतिक्षोभ, प्रमेह, क्षय, आदि न 
उत्पन्न हो जाये | 


गाहंस्थ्याश्रम । 


ब्रह्मचर्य को यथा-शक्ति उत्तम प्रकार से निबाह कर, विवाह करना उचित है । 
अविष्छुतबह्म चर्यों ग्रहस्थाश्रमम्‌आविशेत । ( मनु ) 
बह्मचयेंण कन्या युवानं विन्दते पति । 
अनडवान्‌ ब्रह्म च्यंण अश्वों घास जिगीषति । ( वेद ) 
इस आश्रम की महिमा पहिले कह चुका हैँ । 
ब्रह्मचारी ग्रृहस्थश्व॒ वानप्रस्थो यतिस्तथा, 
एते गुहस्थप्रभवा: चत्वारः पथगआश्रसाः । 
सर्वेषामपि चैतेषां, वेद्श्रतिविधानतः, 
गृहस्थ डच्यते श्रेष्ठट, स न्नीन्‌एतान्‌ विभत्ति हि। ( मन ) 
चारो आश्रम ग्हस्थ ही से उत्पन्न होते हैं। वेद का निर्णय है कि सब 
आश्रभों मे श्रेष्ठ ग़हस्थ ही है | यही, अपना भी, अन्य तीनो का भी, भरण पोषण 
करता है। आदि जाया-पती प्रकृति-पुरुष है; अन्तिम भी, और सावंकालिक, 
शाश्वत, दम्पती भी ये ही है । पुरुष-प्रकृति को, स्व और स्व-भाव को, ब्रह्म-माया 
को, शिव-शक्ति को, जीव-देह को, आत्मा-बुद्धि को, चाहे एक कहिये, चाहे दो 
अर्घाड्ग, दो दक्षिण-बाम अद्ध , कहिये, चाहे दो कहिये, जाया-पती, जोड़ा कहिये, 
चाहे अनन्तानन्त अनेक कहिये, बात प्रत्यक्ष है| फ़ारसी की प्रसिद्ध गीत है । 
मन तू शुदस, त्‌ मन छुदी; मन्‌ जाँ छुदस्‌, तू तन झुदी; 
ता कस्‌ न गोयद्‌ बाद्‌ अज़_ ३, मन्‌ दीगरम, तू दीगरी । 
मैं तू हुआ, व्‌ में हुई, में जान्‌ हुआ, तू तन हुई ; 
अब तो न कोई फिर कहे--मै दूसरा, तू दूसरी । 
वेदोपनिषत्‌ के सारमय शब्दों मे स्ष्टि का मूल कारण ही यही कहा है कि, 
अकेले परमात्मा का मन नहीं लगा । “एकाकी न अरमत, आत्मान द षा व्यमजत 
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३२० . कुटम्ब की त्िमूत्ति [ सम० 


पतिश्र पत्नी च अ्मवत्‌ |” मनु ने पूर्ण मनुष्य का स्वरूप ही निमूत्ति-आत्मक 
कहा है। 
एतावान्‌एव पुरुषो, यतजाया भात्मा प्रजाइति ह । 
विप्राः प्राहुस्तवा चएतद्‌ , यो भर्त्तां सा स्म्ताभज्ञना । 
पति, पत्नी, सन्‍्तान, तीनो मिल कर पूर्ण पुरुष होता है। पौराणिक त्रिमूर्ति, 
ईसाई मत की '“ट्रिनिटी?, मनुष्य के तथा सूर्य के तीन शरीर, स्थूल-सूक्ष्म-कारण -- 
इस सब त्रिकों के मूल मे समानता है। पर इस के विशेष विवरण मे पड़ने का 


यह अवसर नहीं है? । 


व्यक्ति-कुल-जाति आदि समस्त मानववंश 
का समन्वय | 


इस श्लोक के आशय की एक बात ध्यान मे रखने की है। पश्चिम के 
समाज़शास्त्रियों ओर राजशास्त्रियों ने व्यक्तिरूप मनुष्य को, 'इंडिविज्युअल? को, 
समाज का आरम्मक अवयव अथवा 'अगशु', “यूनिट, केंद्र, माना है। भारतवर्ष 
के ऋषियों ने त्रिमूर्त्यात्मक कुल को, 'फ़ैमिली” को, ऐसा आरम्मक अवयव माना 
है । इसी कारण से, जैसा केन्द्र मे भेद है वैसा परिधि मे भी भेद है; जैसा व्यष्टि 
में वेसा समष्टि मे | पच्छिम की सामाजिक परिधि “जातिः, निशन?, 'राष्ट्रीयता', 
नैशनलिज्म', इत्यादि है। भारतवर्ष के लिये यह परिधि “मनुष्य जाति', 
हय,मन्‌ रेसः, “विश्वजनीनता?, ह्यू,मनिज्म'! है। और इसी विश्वजनीन भाव को 
लेकर वर्णुब्यवस्था, एक ऐसा साँचा, आध्यात्मिक सिद्धान्त के अनुसार, बनाया 
गया है, कि इस में मनुष्य मात्र की अनन्त जात्युपजातियाँ, समग्र प्रथिवीमण्डल 
के सब्र देशों की, अपनी अपनी गुण-कर्म-योग्यता के अनुसार, यथास्थान समाविष्ट 
की जा सकती है; ओर उन के परस्पर विवादों को मिया कर, सब को मिला कर, एक 
चातुर्व॑स्यात्मक_ मानव महासमाज बनाया जा सकता है| ऐसा कोई देश नहीं और 


१--अ्रंग्रेजी अन्थ, 7|,७ [25६६७१(| [॥॥9 ० 8॥ २७॥४४०४५$, मे. इस 
विषय पर विस्तार किया है । 


१, गणु० ] जीविका के 'वरण! से “वर्ण? १२१ 


कोई काल नहीं जिस मे बीसियों, सैकड़ों, अथवा हजारों, छोटी बड़ी जातियाँ, विविध 
नामो से पुकारी जाती हुई, न पाई जायें। पर, अध्यात्म-विज्ञन के सिद्धातो के बल 
से,सब को एक समाज मे गूँथने का उपाय और प्रयत्न, विशेषतः मनुजी के मानव? 
शर्म ही ने प्राचीन काल मे किया, पर आज उस धर्म की और आध्यात्मिक सिद्धांतों 
की ऐसी दुर्दशा है कि, अन्य देशों से अत्यधिक, इस देश में जात्युपजातियों में 
परस्पर विश्लेष और विद्व ष है | “जाति? शब्द का श्र्थ दूसरा है, 'वर्ण!का अर्थ 
दूसरा । इन दोनो अ्रर्थों और शब्दों का सड्डर कर देने से वर्तमान अव्यवस्था और 
निर्मर्यादता उत्पन्न हुई है। “जन्मना जातिः'; स्वभाव-गुण-कर्मानुसार, आजी- 
विकार्थ, बृत््युपायः ब्रियते, इति, कर्मणा वरणाद्‌ , वर्ण:? । जाति का अर्थ जात; 
वर्ण का अर्थ जीविकोपाय, पेशा, रोज़गार, जो अपने अपने स्वभाव-गुण-कर्म के 
अनुसार वरण? किया जाय, चुन लिया जाय | सिह जाति की सन्‍्तान सिह जाति । 
बकरी जाति की सन्तान बकरी जाति। हाथी जाति की सन्तान हाथी जाति। 
पर अध्यापक (ब्राह्मण ) वर्ण की सन्‍्तान तो सिपाही (क्षत्रिय ) वर्ण, 
अथवा दूकानदार ( वैश्य ) वर्ण, अथवा बोझा ढोने वाले, मिहनत मजदूरी 
करने वाले, (शू द्र) वर्ण के, तथा इस के विलोम विपर्यास, भी, प्रत्यक्ष, लक्षशः 
देख पड़ते हैं। वैयाकरण का बेया वैयाकरण ही, ज्योतिषी का ज्योतिषी ही, सूबेदार 
रिसाल्दार का सूबेदार रिसाल्दार ही, प्रायः नही देख पडता। खेतिहर का बेटा 
योद्धा, और योड्ा का खेतिहर, अक्सर देख पड़ता है । 


स्री-पुरुष-समता-विषमता-समन्व य । 


अस्त, पूर्वोक्त श्लोक से यह तो स्पष्ट ही है, कि स्री और पुरुष की आदर- 

णीयता, भगवान्‌ मनु ने, तुल्य मानी हे। “ो भर्ता सा स्मृता अगना?, जो पति 
बही पत्नी ; बल्कि स्री का आदर, ऋषियों ने, अधिक किया है। 
जीणें भोजनमआत्रेयः; गौतमः प्राणिनाँ दया ; 
बृहस्पतिरअविद्वासः; भार्गवः ख्रीषु मादृवम्‌ । 

चार ऋषियों के चार मुख्य उपदेश हैं। एक बार भोजन किया हुआ अन्न 

जब जी हो जाय, अच्छी तरह पच जाय, तब ही दूसरी बार भोजन करना । 


श्र स्री की महिमा [ सम० 


प्राणिमात्र पर दया करना | विश्वास करते हुए भी अत्यन्त अन्ध विश्वास नहीं 
करना; भ्रद्धान्ध और परप्रश न हो जाना, विश्वासपात्र जाँच करके, उस पर विश्वास 
करते हुए भी स्वयमृप्रश बने रहना । और रस््रीमात्र से मदुता,नम्नता,प्रश्नय का व्यवहार 
करना ; रुखाई, तिरस्कार, करता का व्यवहार नहीं करना | शिष्टों का आचार भी 
यही है। नामोच्चारण में पहिला स्थान पत्नी को, दूसरा पति को, देना | यथा 
सीता राम, शारदा चंतुमुख, लक्ष्मी नारायण, गौरी शंकर, इत्यादि । परमात्मा की 
प्रकृति के, ये तीन जोड़, आद्य आविष्कार हैं। लक्ष्मी और ब्रह्मा, रजःप्रधान 
सरस्वती और विष्णु, सत्वप्रधान; उमा और महेश्वर, तमःप्रधान | रजः-कर्म का 
विवाह, सत्व-ज्ञान से किया जाता है; बिना कर्म के ज्ञान निष्फल, बिना ज्ञान के 
कर्म व्यर्थ और अनर्थ | तमस-इच्छा तो ज्ञान और कर्म दोनो की प्रेरक शिव-शक्ति 
( शेते सर्वेधु इति शिव:; शक्कोति सर्व कार्य कर्तु' इति शक्ति/) , रात-दिन, निद्रा- 
जागरण, शिव-रुद्र, भव-हर, गौरी-काली, राग-द्व षात्मक, काम-क्रोधात्मक 
सदा-सम्बद्ध अज्ग के अधद्वय रूपी हैं। ये ही आद्य तीन जोड़े, महागहस्थ, ससार 
के सब कार्य चलाते है, और सब महर्षि परमर्षि यति सनन्‍्यासी आदि के परम 
पितामह हैं । 
गिरामआहुदेवी दुद्दिणमृहिणीं भागमविदों , 
हरे: पत्नी पद्मां, दरसहचरीमअद्वितनरयाँ ; 
तुरीया कापि त्वं, दुरघिगमनिस्सी ममहिसे !, 
महामाये [, विद अमयसि, परब्रह्ममहिषि ! (आनन्दछूह रि/) 
आगम पुराण के जानने वाले, गिरा-देवी, बा-गदेवी, सरस्वती को, द्वुहिण 
ब्रह्मा, की गहिणी कहते है; पश्मा, लक्ष्मी, को, हरि, विष्णु, की, अद्वितनया, पव॑त 
की पत्री, को, हर, महेश, की । परन्तु, हे महामाये ', आप की महिमा निस्सीम 
अनन्त है, आप स्वयं पस्रह्म की महिषी, देवी, परमा शक्ति हो, और समस्त विश्व 
को भ्रमा, चक्रवत्‌ घुमा, रही हो ! 
मानवधर्म में स्त्रियों का आदर इतना है कि, पुरुष से तुलना की कथा दूर, 
स््री-पुरुष परस्पर अर्धाग माने है; दोनो मिल के ही शरीर पूर्ण होता है। पत्नी का 
पर्याय “अर्धाद्िनी' है | 


१. गण० ] माता का गौरव, पिता और आचार्य से अधिक १२३ 


ख्त्रियः श्रियश्व गेहेघु न॒विशेषो5स्ति कश्चन ; 
यन्र नाय्सतु पृज्यन्ते, रमन्ते तन्न देवता: ; 
यन्नएतास्वु न पूज्यन्ते, सर्वास्तन्नभफलाः क्रियाः | ( मनु ) 


स्त्री और श्री मे कोई भेद नही; ञ्री का नाम ही गहलक्ष्मी, णह की अन्नपूर्णा, 
है। जहाँ स्रियो का आदर होता है वहाँ देवता प्रसन्‍्न रहते हैं। जहाँ स्क्रियों का 
आदर नहीं वहाँ सब क्रिया कर्म, सब यज्ञ परिश्रम, निष्फल और व्यर्थ हो जाते 
हैं। मातृत्वेन तो त्ली का स्थान उपाध्याय, आचाय॑, पिता अदि सत्र से सहल 
गुण ऊँचा है, यह पहिले कह आये है | उस को यहाँ दोहराना उचित ही है | 


उपाध्यायान्‌ दश, आचाये:; शतअचार्यान्‌ तथा, पिता ; 
सहस्त्रं तु पितन, माता, गौरचेण अतिरिच्यते। 
वस्तुस्थिति यही है |. 
मातृवात्सल्यपूर्णांसिः सतीमिर्धांयते जगत्‌ । 
बच्चों के लिये माता का जो स्नेह है, वही जगत्‌ को धारे है। माता का 
स्नेह और प्राण ही, दूध के रूप से मूर्तिमान्‌ हो कर, नयी नयी पुश्त का पालन 
पोषण करता है ; नहीं तो मनुष्य जाति उच्छिन्न हो जाय | 
ये मातापितरों क्छेश सहेते संभवे नृणां , 
न तस्यअपचितिः शक्‍्या कत्ते, वर्षशतैरपि । 
बच्चे के पालने भे जो कुश माता पिता उठाते है उस की अपचिति, 
उस का प्रद्युपकार, उस का ऋण-निर्मोंचन, सैकड़ों वर्ष के परिश्रम से भी पुत्र 
नहीं कर सकता है। उस ऋणनिर्मोचन का अकेला उपाय यही है कि, स्त्री-परुष 
अपनी सतान के लिये वैसा ही क्लेश उठावें, जैसा उन के माता पिता ने उन के 
लिये उठाया । 
जैसे बहुतेरे पुराने श्लोको के अर्थ का अनर्थ किया जाता है, वैसे इस सबंध 
में भी मनु के एक श्लोक की दुर्दशा हुई है। “व्याख्या बुद्धिबलापेक्षा?, यदि: 
सात्विक बुद्धि से अर्थ किया जाय तो सात्विक अर्थ निकलेगा; यदि राजस-तामस 
बुद्धि से, तो राजस तामस , जैसा रंग चश्मे का, वैसा दृश्य का । 


१२४ स्त्री की रक्षा? का अर्थ [ सम॒० 


पिता रक्षति कौमारे, भर्त्ता रक्षति यौवने , 
पुत्रो रक्षति वार्धक्ये, न स्त्री स्वातंव्यम॒अहँति । 

इस का स्पष्ट अर्थ यह है कि, जैसे किसी बहुमूल्य वस्तु की रक्षा करनी 
चाहिये वैसी, पिता कुमारी अवस्था मे, भर्ता यौवन मे, पुत्र इद्धावस्था मे, स्त्री की 
रक्षा करे ; क्लेश और दुःख से उन को बचाता रहे; इस लापरबाई से छोड़ न 
देना चाहिये कि अपनी फ़िक्र आप कर लेंगी, अपनी मुसीबत आप मेल लेंगी । 
“न स्त्री स्वातंत्यमहईति” का यह अर्थ नहीं है कि स्त्री को गुलाम बना लेना 
चाहिये, पिजरे में बंद कर देना चाहिये | यदि बांधना ही है, तो परस्पर प्रेम की 
री से बॉधो, लोहे की सिकड़ी से नहीं । 

पश्चिम के शिष्टम और स्वच्छुन्दतम समाज में मी यही प्रथा है कि, जहाँ 
कहीं जाने आने में किसी प्रकार के तिरस्कार, अपमान, या शारीर क्लेश का भय 
हो, वहाँ स्त्रियों के साथ, उन की रक्षा करने के लिये, रिश्तेदार या जाने पहिचाने 
विश्वास-पात्र पुरुष, साथ जाते हैं । हों, सब उत्सर्गा के लिये अपवाद होते हैं । 
जो विशेष स्तरियाँ ऐती हो कि अपनी रक्षा स्वय कर सकती हों, उन के लिये यह 
छोक नही है। पश्चिम में यदि कोई कोई स्लियां, सिह का शिकार, उत्तम बन्दूक 
आदि की सामग्री के बल से, कर लेती है, तो मारतवर्ष में भी, प्रायः जंगलों मे 
अथवा जंगलों के आस पास रहने वाली जातियों मे, ऐसी स्त्रियां भी अक्सर पाई 
जाती है, जो वन्य पशुओं का मुकाबला, और उन से अपनी ओर अपने बालको 
की रक्चा, बहुत साधारण हथियारों के बल से कर लेती हैं । ऐसी स्वय॑रक्षित स्वतन्त्र 
स्त्रियों के भाव का अभाव, भारतवर्ष के साहित्य और इतिहास में नहीं है; इस का 
ग्रत्यक्ष प्रमाण, पुराणों की सिहवाहना दुर्गा के रूपक से, तथा राजपूताने के इति- 
हास से, सिद्ध है। कितने ही अ्रवसरों पर, राजपूत वीराज्ञनाओं ने सेनानी 
का कार्य किया है; इन्दौर की महारानी अहल्या बाई के रामराज्य की अग्रेज्ञ 
इतिहास-लेखकों ने, मुक्तकंठ प्रशसा की है; सन्‌ १८४७ के सिपाही युद्ध मे, 
भांसी की रानी, महारानी लक्ष्मी देवी ने, स्वयं घोड़े पर सवार हो कर, 
तलवार और भाला ले कर, अग्नेजी फ़ौज से युद्ध किया, और वीरगति पाई। 
स्वयंरक्षितता का तो कहना ही क्‍या है, जगद्गन्ञकता का काम दुर्गा देवी के 


१, गणु० ] सिह वाहना दुर्गा देवी १२५ 


सुपुर्द है। महिषासुर और शुभ निशुंभादि के वध का जो काम देवों से नहीं 
बना, वह देवियों ने किया | अपने बालको की रक्षा के लिये मनुष्य जाति की' 
कोमलतम स्त्रियां भी सिहिनी हो जाती हैं। अन्यथा, स्री का साधारण स्वभाव 
ही है, कि रक्षा चाहती है, रक्षक का आश्रय लेना चाहती है, ( “सीकस्‌ प्रोटे' 
कशन्‌ ? )। यह, पश्चिम के स््री-पुरुष-स्वभाव के तत्त्व के गवेषक वैज्ञानिकों त्ने भी 
निश्रय किया है । ह 

देव्या यया ततमइ॒दं जगद्भात्मश्नक्त्या , 

निःशेषदेवगणशक्तिसमुहमूर्त्यां , 

तांभग्बिकाँ, भखिलदेवमहर्षिपूज्यां , 

भक्‍त्या नताः सम, विद्धातु छुभानि सा नः। ( सप्तशती ) 

आत्मा की शक्ति रूपिणी जिस देवी ( 'दीव्यति, क्रीड़ति, लीलां नाय्यति, 

इति देवी? ) ने “इदं?, “यह”, “दृश्य” नाम वाले सारे जगत्‌, ( “जंगम्यते 
इति जगत्‌? ), गमनशील, परिवर्तनशील, संसार को बनाया और फैलाया है, जो 
अनंत? देवीनामक शक्तियों की समूहरूपिणी है ( “आत्मैव देवताः सर्वा ? ), 
जिस की ही उपासना हृदय से सब देव और सब महर्षि करते है, उस अम्बिका 
को, जगत्साविन्नी, जगद्धात्री, शक्ति को, भक्तिपूवक नमस्कार है; वह हम सब का 
भला करे | 


देवताभेद-समन्वय 


जैसा में पुनः पुनः कहा करता हूँ, असल मे देवता तीन ही है, जिन्‍्हीं की पूजा 
सब देश और सब काल मे, सब जाति और सब धर्म के सब मनुष्य, सदा करते 
आये, करते हैं, और करते रहेंगे; चाहे वे ईसाई हों या मुसलमान, यहूदी या 
पारसी, जेन या बौद्ध; सस्कृत शब्दों का व्यवहार करने वाले हिन्दू भारतीयों का 
तो कहना ही क्‍या है। अर्थात्‌ सरस्वती, ज्ञान की देवता; लक्ष्मी, धनदौलत, 
शानशोकत, शोभासम्पत्ति, ऐश्वर्य, तुज्ञको हृश्मत, की देवता; तथा गौरी, प्राण की, 
अन्न की, प्रेम की, रूपसोन्दर्य, दाम्पत्यसुख, और सन्‍्तान की, देवता, जिन के अनन्त 
रूपान्तर, ( रागद्व घ के अनन्त रूपान्तरों और विकारो के अनुसार ), अन्‍्नपूर्णा, 


१२६ सत्र स्तलिया शक्ति देवी के ही भेद है [ सम० 


पावती, उमा, दुर्गा, चंडी, काली, आदि है | ये ही तीन, परमात्मा की शक्ति की 
तीन मुख्य रूप हैं| इन्हीं शक्तियों की उपासना ससारमात्र कर रहा है। और 
सब स्रियोँ और सब विद्या, शक्तिस्वरूप ही हैं। शक्ति ही की भेद और 
कला हैं । 
विद्या: समस्तास्तव, देवि !, भेदाः, 
खियः समग्ना; स-कछाः जगत्सु । 


गृहदेवता-ख्ली की महिमा 
इन्हीं गहसरस्वती, गहलच्मी, गहगौरी, गहाग्नपूर्णा के प्रसन्‍न रहने से, 

गृह समृद्ध सम्पन्त होता है; हँसते, खेलते, नीरोग, हृष्ट-पुष् बालकों से पूर्ण 
रहता है, जिन के दशन से नेत्र तृप्त होते हैं, और घर घर में राम-कौसल्या, 
कृष्ण-यशोदा, ईसा-मर्यम, फातिमा-हसन-हुसैन की दिन दिन भॉकी होती है। 
इन्हीं के अप्रसन्‍न होने से, और ग्रहचण्डी ओर गहकाली बन जाने से, यह नष्ट 
हो जाता है । 

या श्रीः स्वयं सुकृतिनां भचनेषु, अलक्ष्मीः 

पापात्मनां; कृतबियाँ हृदयेषु बुढि: 

श्रद्धा सर्ता। कुलछजनप्रभवस्य छज्जञा; 

तां त्वां नताः स्स; परिपालय, देवि !, विश्वम्‌ । 

मेधा भसि, देवि विदिताखिलशास्त्रसारा; 

दुर्गांईसि, दुगंभवसागरनौर्‌असगा ; 

श्रीः, कैटभारिहदयेकक्रताधिवासा; 

गौरी त्वमेव शशिमौलिकृतप्रतिष्ठा । ( सप्तशती ) 

हे देवि ! पुण्यवान्‌ सुकृती के घर में श्री, शोमा; पापी के घर मे अप्रसाद, 

निश्थीकता; घीमान्‌ के हृदय मे सात्तविक बुद्धि; सज्जन के मन मे सत्कार्य करने की 
साध, सर्घा, श्रद्धा; सत्कुलीन के मन मे ही, लज्जा, अहंकार का अभाव, आत्म- 
प्रद्शन का अभाव; यह सब कुछ तू ही है, सो तुके प्रणाम है | सब शास्रों का सार 
जानने वाली मेधा, धास्णावती बुद्धि, धीः, तू ही है; दुर्गम भवसागर के पार 


१, गण० ] तीन गुणों के भेद से मिन्‍न १२७ 


करने वाली नाव, असज्ञरूपिणी, अनासक्तिरूपिणी, दुर्गा-बुद्धि, अकेली तू ही 
है | ( पौराणिक रूपक से, राधा नाम प्राणशक्ति का, और दुर्गा बुद्धिशक्ति का है, 
“राधा-दुर्गा इति यत्‌ प्रोक्त' प्राणबुद्धथपिदेवतं, प्रादुभू त॑ं शक्तियुग्म, संविदो जग- 
दुुरुवे ।” देवीमागवत )। कैयभारि के, (क्रोध को दमन करने वाले के ) 
हृदय मे बसने वाली प्रसन्‍्नतारूपिणी श्री तू ही है। शशिमौलि, चन्द्रशेखर 
( चन्द्रमा से अलंकृत व्योम ) की गौरी तारामयी श्वेत प्रभा, चमक, ज्योति, 
प्रकाश, शोभा, सुषमा, तू ही है। जैसे सासारिक सुख के वास्ते, प्रद्गत्ति मार्ग पर 
चलते हुए मनुष्य, इन तीन शक्तियों की उपासना, अभ्युद्य सम्बन्धी त्रिवर्ग, 
धर्म-अर्थ-काम, ( सरस्वती-लक्ष्मी-गोरी, ज्ञान-क्रिया-इचछा, विष्णु-अक्मा-शिव, 
सत्व-रजसू-तमस्‌ ), की प्राप्ति के लिये करते हैं. वैसे संसार से विमुख होने पर, 
'निबृत्ति मार्ग पर आरूढ़ होने पर, मोक्षार्थी होने पर, भी, इसी देवी शक्ति के 
चरम और परम रूप, महयविद्या, आत्मविद्या, ब्रह्मविद्या, की उपासना उन को 
करनी पड़ती है । 


या मुक्तिहेतुर अविचिन्त्यमहात्रता, त्वं 

अभ्यस्यसे,  सुनियतेन्द्रियतस्वसारेः 

सोक्षार्थिभिमेनिभिर॒अस्तसमस्त दोषेर , 

विद्याइस सा, भगवती परमा हि, देवि ! 

निष्कर्ष यह है कि जो सम्बन्ध पुरुष-प्रकृति का, शिव-शक्ति का, है, वही स्वभा- 
व॒तः, पति-पत्नी का है और होना चाहिये । 
शिव३ शक्त्या युक्तो यदि, भवति शक्तः प्रभवितुं; 
न॒चेद्‌ एवं देवी न खछ कुशछः स्पंदितुमअपि; 
अतात्वां, भाराध्यां हरिदरविरिंच्यादिभिरपि, 
प्रणन्तुं स्तोतुं वा, कर्थ अक्ृतपुण्यः प्रभवति ।&& 
( आानन्द लहरी ) 





# इस श्लोक का अर्थ पहिले, पृष्ठ ५० पर, लिखा जा चुका है । 


श्श्द सब पुरुष शिव के रूपान्तर हैं [ सम० 


शंकरः पुरुष: सर्वे स्रियः सर्वाः महेद्रवरी ; 
स्वीपंसप्रभवं विदरवं, ख्रीपुंसास्सकर्मेव व । 
( शिवपुराण ) 

इस दाम्पत्य सम्बन्ध मे अन्य सब स्नेह प्रीति के सम्बन्ध, माता, पिता, पुत्र, 
पुत्री, भाई बहिन, आदि के, अन्तर्गत हैं; सब इसी से पैदा होते हैं और इसी मे 
फिर लीन हो जाते हैं । 

व्वमेव माता च, पिता ल्वमेव, 
स्वमेव बन्चुइुच, सखा त्वमेच, 
त्वमेव विद्या, द्वविण त्वमेव, 
व्वमेव. से मम, देवदेव ! 

ऐसा कही राम के प्रति सीता का वाक्य है। दशरथ ने भी कैकेयी की 

गहँण करते हुए, कहा है | 
कि माँ वक्ष्यति कौसल्‍्या, राधवे वनमास्थिते; 
कि चेनां प्रतिवक्ष्यामि, कृत्वा विप्रियंईर्शम । 
यदा यदा हि कौसल्‍्या, दासीबच्च, सखीव च, 
भायांवदू, भगिनीवच्च, सातृवच्चोपतिष्ठति, 
सततं प्रियकामा मे, प्रियपुन्रना, भ्रियंवदा, 
न मया सत्कृता देवी, सत्काराहां, कृते तव ! 
( रामायण, आ० कां०, भ० १२ ) 

“जब राम बन को चले जायेंगे, तर कौसल्या मुझ को क्‍या कहेंगी, और मे 
उन को क्या उत्तर दूँगा ! दासी के, सखी के, भार्या के, मगिनी के, माता के समान, 
सभी भावों से कौसल्या ने सदा मेरा हित और प्रिय किया, और में ने उन का 
सत्कार न किया? | तथा बसिष्ठ ने भी कैकेयी की भत्सना करते हुए कहा है । 


भनुष्ठास्यति रामस्य सीता प्रकृतमभासनम्‌ । 
आत्मा हि दारा; सबषां दारसंग्रहवत्तिनाम । 
आत्मायमिति रामस्य पाकूयष्यति मेदिनीम । 


१. गण॒० ] स्त्री और पुरुष का परस्पर आश्रय श्र 


यदि राम जक्लल को जायेंगे, तो उन के स्थान मे राजसिहासन पर सीता 
बैठेगी | पति की आत्मा ही पत्नी है। यही प्रथ्वी का पालन और राजकार्य का 
चालन करेगी! । 
महाभारत के शकुन्तला-दुष्यन्त-उपाख्यान मे, यह अर्थ ओर भी स्पष्ट किया है । 
अर्थ भायां मलुष्यस्थ, भार्या श्रेष्ठमः सखा, > 
भारया मूल त्रिवर्गस्य, भार्या मूर्ल तरिष्यतः 
भार्यावन्‍तः क्रियावन्‍्तः, सभार्या: ग्रहमेधिनः , 
भार्यावन्‍त:ः प्रमोदन्ते, भार्यावन्‍तः क्रियान्विताः ; 
सखायः प्रविविक्तेष्‌॒ भवंत्ति एता; श्रियम्बदाः , 
पितरों धघर्सकार्यचु, भवंतिआत्तस्थ मातरः , 
कान्तारेषुअपि विश्रामोी जनस्थ आध्वनिकस्य वे ; 
यः सदारः सः विद्ववास्य;; तस्माद्‌ दारा परा गति; ; 
संसरन्तं॑ अपि प्रेतं, विषमेष्वषि पातिनं , 
भायेंच अन्वेति भर्त्तारं, सततं या पतिन्नता ; 
प्रथम संस्थिता भायाँ, पति, श्रेव्य, प्रतीक्षते ; 
पूव झतं च भर्त्तारं पश्चात्‌ साध्वी भन्नुगच्छति ; 
एतस्मात्‌ कारणादू, राजन !, पाणिग्रहणं इृष्यते , 
यद्‌ आप्योति पतिः भाषा, इहलोके, परत्र च। 
जत्न, भूला हुआ राजा दुष्यन्त, शकुन्तला को पहिचानता नहीं, तब शकु- 
न्तला, उदार, गुरवर्थ, ऊर्जस्वल, उद्दाम शब्दों मे, राजा का उपदेशन, शासन, 
धर्षण भी, करती है। 'भार्या, मनुष्य की, अधीगिनी है, सहधर्मचरी है; धर्म- 
अर्थ-कामरूपी त्रिवर्ग की प्राप्ति भी, और उन के पार तर कर, मोछ्त पाने मे भी 
मुख्य सहायक है; गाहंस्थ्य के महायश की एकमात्र साधन है; बिना भार्या के 
कोई धर्म की क्रिया, सासारिक क्रिया, नहीं; एकान्त मर प्रियवादी सखा, धर्म कार्यों 
मे पिता, थ्रात्ति में, दुःख में, रुग्शावस्था मे माता, 'जमलों की यात्रा की थकावट 
में भी विश्रामस्वरूप, भार्या ही है; जिस के भार्या है, वही विश्वासपात्र होता है; 
दारा ही परा गति है; पतित्रता नारी, मत पति के साथ परलोक को मी चली जाती 
९ म 


१३० “पुत्र? क्या है [ सम॒० 


है, वा, यदि पहिले स्वय परलोक को गई, तो वहा पति की प्रतीक्षा करती रहती 
है; पाखि-ग्रहण इसी लिये किया जाता है कि, सत्‌ पुरुष और सती स्त्री का साथ, 
इस लोक में भी और परलोक मे भी रहता है ।' 
महाभारत के आदि पर्व में एक स्थान पर कहा है, 
आत्मा, आत्मनैव जनित,, पुत्र इत्युच्यते बुध ; 
तस्माद्‌ भाया नरः पश्येन्‌ मातृवत्‌ पुश्नमातरं । 
दद्यमानाः मनोहुःखे, व्याधिमिश्व आतुराः नराः, 
हादंते स्वेषु दारेघु, घर्मात्ताः सलिलेष्विव | 
“अ्रात्मा वै जायते पुत्र”, पुत्र रुप से आत्मा ही, पुनः जन्मता है; इस लिये 
पत्र की माता को अपनी ही माता जानना चाहिये । मानस दुःखों से जलते हुए, 
बीमारियों से आतुर, मनुष्य, अपनी भार्या मे ही दुःख की शाति, आह्वाद भी, 
सुख मी, पाते हैं; जैसे, घर्म से, गर्मी से, घाम से, तपा, पानी में ।! 
यदि भारत-जनता की सत्नात्मा ने, बंदे मातरं? के शब्दों को, संघ का एक 
राष्ट्रीय मंत्र वा सिहनाद बनाया है, तो उचित ही किया है। जगद्धात्री, वेदमाता, 
लोकमाता, मूल-दैवी-प्रकृति-शक्ति, पहिली. माता; दूसरी, जन्मभूमि; तीसरी, 
जननी; तीनो माताओं की वंदना उचित है; प्रतिक्षण | पर केवल वंदना से ही 
संतुष्ट और कृत-कृत्य नही होना चाहिये । जननी की, ओर एक ही जननी की 
नहीं, प्रत्येक जननी की, 'रक्लाः, सेवा, करनी चाहिये; तभी जन्मभूमि को ओर 
जगजननी की सेवा हो जायगी | जिस कुल मे, जिस देश मे, जिस जाति मे, 
र्लय्यों के साथ, माताओ्रों के साथ, क्रूर डुर्व्यवहार होगा, वह अवश्य ही नष्ट 
हो जायगा | 
यन्न नार्यस्तु पूज्यन्ते, रमन्‍्ते तन् देवताः, 
यज्नैतास्तु न पूज्यन्ते, सर्वास्तन्नअफला३ क्रिया; । 
शोचन्ति जासयो यन्न, विनद्यति आश्यु तल्कुलं; 
न शोचन्ति तु यत्न एता३, वर्धते तद॒हि सवंदा। 
जामयो यानि गेहानि शपन्ति अप्रतिपूर्जिता$, 
तानि, कृत्याहतानिइव, विनश्यंति समंततः। ( मन ) 


१. गणु० ] जहाँ नारी प्रसन्‍न वहाँ देवता प्रसन्‍न १३१ 


“जिस कुल मे, जिस जाति मे, नारियों की पूजा, आदर, सत्कार होता है 
बहॉँ देवता प्रसन्‍न होते है, और वह जाति और कुल समृद्ध सम्पन्न होते हैं, और 
सदा बढ़ते रहते है | जहॉ, इस के विपरीत, नारियों का अपमान होता है, उन को 
दुःख दिया जाता है, उन के साथ क्रूरता की जाती है, और वे, रोती सिसकती 
उन कुलों जातियों को शाप देती हैं, कोसती है, वह कुल और जाति सद्यः 
विनष्ट हो जाती हैं; मानो कृत्या ने, उच्चागयन मारण आदि अभिचार से उत्पन्न 
मारक आपत्ति ने, विद्यत्‌ से, मार दिया हो |? 

निचोढ़, निश्च्योत, यह कि, जो उत्तम निदर्शन, प्राचीन ग्रन्थों मे, दिखाये 
हैं, उन में पति-पत्नी की अन्योडन्यडात्मता ही दिखाई है, और यही कहा है कि 
एक दूसरे के लिये इन को सर्व॑स्व होना चाहिये | गौरी-शंकर का अन्‍्योड्न्य-अर्घा 
गित्व भी इसी भाव की परा काष्ठा का पौराखिक रूपक है। स््री-पुमान्‌-उमयात्मक 
उभयलिग जीव भी संसार मे होते हैं, यह वैज्ञानिक बात भी इस रूपक से द्योतित 
होती है, इत्यन्या कथा | वनस्पति वर्ग प्रायः सभी उभयलिग है; तथा मानववर्ग 
मे भी, पुरुष मे अव्यक्तरूप से स्री चिह्न, और ख्तरियों मे अव्यक्त रूप से पुरुष 
चिह, वर्तमान हैं; और, यदा कदा, लाखों मे से एक दो मे, दोनो व्यक्त भी पाये 
जाते हैं; यह पाश्चवात्य आधुनिक वैज्ञानिकों का कहना है। तिस पर भी, मातृत्वेन 
स्‍त्री का गौरव, भारतीय शालीनता सम्यता में कितना सर्वश्रेष्ठ कर दिया है, यह 
पहिले कह चुका हूँ । 

उपाध्यायान्‌ दश आचाये, शताचार्याध्तथा पिता, 
सहस्॑ तु पितृून मध्ता, गौरवेणअतिरिच्यते । 

आप ख्ातको को, व्रह्मचर्य समाप्त कर के, गाहंस्थ्य में प्रवेश करना हैं 
इस लिये यह सब पुराने आदर्श आप के सामने रखे जाते हैं | इतना यहाँ और 
कह देना चाहिये कि, किसी प्राचीन काल में, स्त्रियों को भी विधिवत्‌ उपनयन 
आदि कर के वेदाध्ययन रूप ब्रह्मचर्य कराया जाता था; पर समय बदलने से यह 
प्रथा बन्द हो गयी है। यदि पुनः बदल कर, प्राचीन अवस्था के सहृश अवस्था, 
पुनः उत्पन्न हो जाय, तो वह प्रथा भी पुनः प्रचलित करनी पड़ेगी। जैशा 
पच्छिम मे देख पड़ता है कि लड़कियों की भी विधिवत्‌ शिक्षा होती है। भारत- 


श्शेर पुराकाल में त्लियों का भी उपनयन [ सम० 


वर्ष में भी इस ओर समाज का ध्यान बढ़ ही रहा है। ओर उपनयन संस्कार का 
तात्विक अर्थ तो शिक्षा ही है, गले में सूत डाल देना मात्र नहीं। बालक को 
गुरु के 'उपः, समीप, 'नयन?, ले जाना, इस लिये कि गुरु उस को ब्रह्म! के, 
ज्ञान के, आत्मशान के, आत्मा के, 'डप”, समीप, नयन! करे, ले जाय--यह 
“उपनयन संस्कार का तत्व है। ऐसी शिक्षा का अधिकार सभी बुड्धिमानो को है; 
कया बालक, क्‍या बालिका । इसी आशय से गौतमस्मृति में कह है। 
पुराकाले तु, नारीणा मौज्ञीबन्धनमइ॒ष्यते, 
अध्यापनं च वेदानां, साविन्नीवचन तथा । 
हारीत [ २१-२० ] में भी कहा है, 
तस्मात्‌ छन्दसा स्त्रिय: संस्कायों३ । 

मनु मे भी ऐसे वाक्य हैं जिन का आशय यह निकलता है कि विदुषी स्त्रियों 
को वेद के मन्त्रों के अध्ययन उच्चारण का अधिकार है । 

वाल्मीकि रामायण मे, कौसल्या के, वेदमत्रों से अ्रम्मि में, हवन करने की 
चर्चा की है । सब, पात्रभेद, अधिकारमेद, की बात है। सिंहिनी की प्रकृति 
संस्कृति दूसरी, गाय की प्रकृति सस्कृति दूसरी | आज काल के हिन्दू की स्त्री, पति 
के पीछे चलती है । अंग्रेज की स्री, पति के बगल मे, साथ साथ, शिव की 
पावती ऐसी । पर्व॑तवासियों पार्वतीयो का वर्णन कालिदास ने “वनितासखाना” 
शब्द से किया है । लोपामुद्रा, अपाला, रोमशा, उर्वशी आदि कई स्त्री-ऋषियों 
ने वेद के मंत्र स्व हे, अभूण ऋषि की बेटी, जिस का नाम वाक्‌ था, वागाम्श्णी 
ने, देवो सूक्त, ऋग्वेद का, कहा है, “अहं रुद्रेमिः बसुभि: चरामि, अहं आदित्य: 
उत विश्वदेवे;, अइं मित्रावरुणोभा बिभर्भि, अहं इन्द्राम्ी, अहं अश्विनोभा ।* * * 
य॑ कामये त॑ त उग्र करोमि, त॑ ब्रह्माणं, त॑ ऋषि, त॑ सुमेधां |. ... अह जनाय 
समद॑ कृणोमि, अह द्यावा प्रथिवी आविवेश | **'अहमेव वात इब प्रवामि 
ग्ररभमाणा भ्ुवनानि विश्वा; परो दिवां, पर एना प्रथिव्या, एतावती महिना 
सम्बभूव ।” में ही परमात्मा की शक्ति हूँ; में ही यो: आकाश और प्रथिवी में 
छायी हैँ; विश्वेदेव, आदित्य वसु रुद्र इंद्र अमि, मित्र वरुण अश्विनी कुमार, 
सब मेरे ही रूप हैं, सत्र को में ही चलाती हूँ, जिस को चाहती हूँ उस को मेघावी, 


१. गण० |] स्त्रियों के रचे वेद-मंत्र - १३३ 


शूर-वीर, ऋषि, त्रह्मा मी, बना देती हूं, सत्र सुख की देने वाली मे ही हूँ; वायु में 
में ही ढोड़ती हूँ; सत्र भुवनों ब्रह्मांडों को में ही रचती हूँ, और, यह सत्र करती 
हुईं, सत्र से परे भी हैँ ।” स्रीऋषिका के रचे हुए इस देवी-स्री के सूक्त से 
अधिक उदार, उदात्त, उदग्र, ओजस्वी, कोई दूसरा सूक्त, पुरुष-ऋषि का रचा, 
देव-पुरुष की महिमा का, समग्र वेद में नहीं है। परम देवता, तीन, सरस्व्रती, 
लक्ष्मी, महेश्वरी, स्त्री ही हैं; द्विजमात्र की अत्यत जपनीय, साधनीय, सिद्धि- 
कारिणी, सावित्री-गायत्री देवी, स्री हैं; वेद का स्ली-नाम श्रुति है; “जप्येनेव तु 
ससिध्येद्‌ ब्राह्मणो नात्र संशय:” ( मनु )। फिर स्त्रीजातिमात्र का, स्लीत्वेन, 
अनादर क्‍यों ? वह तो पुरुष से अधिक आदरणीय हैं । 


विवाह के भेदों का समन्वय | 


ऐसे पति-पत्नी के गाहेस्थ्य के लिये विवाह आवश्यक है। पर विवाह के 
विषय में संसार में बहुविध आचार विचार चले आते हैं, जो देखने में परस्पर 
अति विरुद्ध हैं | पर इन का भी समन्वय, अधिकारि-भेदेन, अ्रध्यात्मविद्या के बल 
से, मानव धमशात््र में किया है । 

- ब्राह्मो, दैवः, तथेवाषः, प्राजापत्यः, तथाअछुरः, 

गान्धर्वों, राक्षसश्चेव, पैशाचइचाष्टमो डघमः ॥ 
ज्ञानप्रधान सच्वप्रधान प्रकृति के लिये ब्राह्म, आर्ष, देव, और प्राजापत्य 
प्रकार उपयुक्त हैं; इन चार में भेइ, प्रायः नाममात्र का है। क्रियाप्रधान 
रजोडधिक प्रकृति के लिये गान्धर्व श्रर्थात्‌ स्वववर, और वीर्यशुल्क वाले युद्धपूर्वक 
रशक्ुस प्रकार भी, उपयुक्त हैं। इच्छाप्रधान, द्वव्यसञ्नयी, श्रतः तमोडघिक जीव 
के लिये पूर्वोक्त ब्राह्म, प्राजापत्य, और गांधर्व उपयुक्त हैं; तथा शुल्क दे कर, आसुर 
प्रकार भी सर्वथा निषिद्ध नहीं, पर निदनीय है | अधम जीबों में पैशाच प्रकार, 
कन्या पर बलात्कार का,, होता है। पर इन आठ प्रकारों में कुछ धर्म्य हैं बाकी 
अधम्य; यथा, आसुर निन्‍्य, और पैशाच तो सर्रैथा वर्ज्य अधम और पापिष्ठ ही, 
है। आशय यह है कि, कई प्रकार ऐसे हैं जो शिष्ट शालीन सभ्य समाज में 
पापात्मक और दण्डनीय समभे जाते है; और शिष्टों के लिये स्वंथा अनुचित हैं 


१३४ विवाहों के भेद और उन का समन्वय [ सम० 


भी; पर सब मनुष्य तो यकर्सों नहीं;असम्य वात्यादि ( 'सावेज”, 5६५०४८ ) जातियों 
के लिये, जिन में ये श्रम प्रकार प्रचलित है ही, इन्ही को मर्यादा मान लिया है, 
जिस में उन जातियों की अव्यवस्थितता और भी अधिक न बढ़ जाय | ? 

भारतवासियो का अकसर यह विचार है कि पश्चिम मे, यूरप और अमेरिका 
मे, श्वेतवर्णों में, स्वयंवर ही का प्रकार प्रचलित है। यह विचार ठीक नही। 
'सैक्सन! ( 58४07 अर्थात्‌ जर्मन, अंग्रज, ओर तद्द|शज अमेरिकन आदि ) 
जातियों में यह प्रकार कुछु अधिक प्रचलित है, सर्वथा नहीं । “लैटिन! ( [वा 
अर्थात्‌ इटलियन, फ्रेंच, स्पानिश आदि ) जातियों मे अधिकतर विवाह माता 
पिता ही तय कर दिया करते है। 

विवाहशासत्र और सन्ततिशासत्र के ( जो कामशास्त्र के परमावश्यक अंग है ) 
निचोड़ और मूल मन्त्र को, मनु ने, अध्यात्मविद्या के अनुसार, एक छोक मे 
कहा है। 

अनिन्दितेः स्रीविवाहैः अनिन्‍्धया भवति प्रज्ञा; 
निन्दितैनिन्दिता नणां; तस्मान्‌ निद्यान्‌ विवजयेत्‌ । 

जो विवाह के प्रकार निन्दित है, उन का स्वरूप ही ऐसा है कि उन मे, पति- 
पत्नी का भाव, परस्पर शुद्ध स्नेहमय नही होता; इस हेतु से, जो प्रजा इन 
विवाहों से उत्पन्न होती है, वह भी निन्दनीय प्रकृतिवाली, अशुद्ध स्वभाव की, 
राजस तामस, दुर्देह और दुर्बद्ध, ही होती है। पर जो विवाह के प्रकार प्रश॑ंस- 
नीय हैं, वे ऐसे है कि उन मे जायापती की बुद्धि परस्पर शुद्ध और प्रीतिमय 
होती है, ओर इस कारण उन की सन्तान मी उत्तम शरीर और उत्तम बुद्धि 

वाली, सात्विक प्रकृति की, होती है |? 


१ विवाह के इतिहास और प्रकारों की गवेषण करने वाले पाश्चात्य विद्वानों 
ने, यथा वेस्टरमा्क ने ( /४६अंशा।॥८ह, 909 ० िधायक्षा र7826 
में ) जो चार मुख्य प्रकार कहे है, वे यही चार हैं, 

(8) ४877986 5६६८९ 659 9275 6 €ंश5: (5) 09 70७8| $९[ 
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१. गण० | उत्तम विवाह से उत्तम संतान. १३५. 


विवाह की संख्या के विषय में भी, इसी तरह, स्वभाव के भेद से, समन्वय 
किया जा सकता है; पर बहुपत्नीविवाह से ग्रहकलह कैसा होता है, इस का चित्र, 
रामायण मे, आदि कवि ने खींच दिया है, तथा बहुपतिविवाह का फल, महा- 
भारत मे, व्यास जी ने | बहुपतिविवाह की प्रथा, अब, तिब्बत मे कुछ रह गई है, 
तथा, इधर उधर, असभ्य कहलाने वाली कुछ जंगली जातियों मे; बहुपत्नी- 
विवाह, दुर्भाग्यवश, भारत मे, तथा अन्य देशों में भी, बहुत कुछ रह गया हे; 
धीरे धीरे यह प्रथा उठती जाती है। विशेष देश-काल-निमित्त से विशेष प्रथा 
उत्पन्न होती है, जिस में कुछ दोष होते हैं तो अधिक गुण भी; निमित्त-अबवस्था 
बदलने से, दोष अधिक और गुण कम हो जाते है, तत्र प्रथा को, विवश हो कर, 
बदलना पड़ता है, उत्तम कोटि में, एक-पतिपत्नीत्रत ही सदा कहा है। नल्लोपा- 
ख्यान मे, महाभारत में कहा हे । 

विशिष्टाया विशिष्टेन संगमों गुणवान्‌ भवेत्‌ । 

रामायण की समग्र कथा में एकपत्नीत्रत और एकपतित्रत की महिमा कही 
है। अन्यथा एक स्री से बहुत पुरुषों का विवाह भी, यथा पाडवों और प्राचेतस 
ऋषियों का, पुराणों मे कहा है; और आज भी तिब्बत आदि प्रदेशों में होता 
है; एक पुरुष के बहुत स्त्रियों से विवाह का तो कुछ कहना ही नहीं | विधवा- 
विवाहादि के भी विषय मे, हेतुपूवंक, अधिकारितां देख कर, ऋषियों ने मर्यादा 
बाँधी है; पर उस मर्यादा का आजकाल प्रायः तिरस्कार ही हो रहा है | 
ससार में यही प्रसिद्ध है कि हिन्दू धर्म! का निचोड़ इतना ही है, कि दूसरी 
जाति वाले के साथ खाओ्नो मत, और विवाह मत करो; ओर जिस का जाति 
-नाम तुम्हारा जाति-नाम हो, उस के साथ खाओओों और विवाह करो। इस 
प्रथा का मूलहेतु तो बहुत उचित आध्यात्मिक और वैज्ञानिक है; भोजन की 
शुद्धि से शरीर का बल और आरोग्य, और विवाह का! शुद्धि से सन्तति की 
दिनोदिन उत्तमता; पर सच्ची.शुद्धि और विशिष्टता को तो कोई देखता नहीं, 
जाति का नाम ही देखा जाता है, और इस जातिनाम की आड़ में अशुद्ध से 
अशुद्ध भोजन, और दुष्ट से दुष्ट, बेमेल से बेमेल, ओर अनुचित से अ्रनुचित 
विवाह प्रतिदिन होते हैं । 


१३६ कई प्रकार के पुत्र [ सम० 


पुत्र-मेद-समन्वय । 
प्राचीनो ने बारह प्रकार के पुत्र, अवस्थाके भेद से, गिनाये हैं। किसी 
गिनती से अठारह तक भी हो जाते हैं, ( जैसा मेरे ज्येष्ठ श्राता श्री गोविददास 
जी ने अपनी 'हिन्दुइज्मः ( #7॥6एआा ) नामक अग्रेजी पुस्तक में दिखाया 
है ) | औरत पुत्र ही को उत्तम कहा है, जो एकपतित्रता पत्नी औ'ः * एकपत्नीजत 
पति के अनिदित विवाह से उत्पन्न हुआ हो । इससे उतर कंर दत्तक है। क्षेत्रज, 
अपविड, कानीन, क्रीतक, सहोठ, पौनमंव आदि इष्ट नहीं हैं, पर माने गये हें । 
अंगादअंगात्‌प्रभभसि, हृदयाद्‌अधिजायसे, 
भात्मा वै पुत्रनामासि, वर्धस्व शरदां शतस्‌। - 
जायाया: तद्हि जायात्वं यद्भस्यां जायते पुनः । 
पिता अपने पुत्र को आशीर्वाद देता है, हे पुत्र, मेरे एक एक अन्ञ से तेरा 
एक एक अज्ज बना है, विशेष कर मेरे उरस्‌ से, हृदय से, तू उत्पन्न हुआ है; 
पुत्र के नाम से तू मेरी आत्मा ही है। जाया का जायात्व इसी हेतु से है कि पति 
उस के शरीर मे से पुनर्वार पुत्ररूप से जायमान होता है? । 
यह सब्र भाव, एक एक, बड़े गम्भीर, बड़े सात्विक, बड़े उदार हैं | यदि समाज 
मे इन का ठीक ठीक प्रचार हो, तो आज समाज का स्वरूप ही दूसरा हो जाय । 
यहाँ यह बाव भी कहनी चाहिये कि, जैसे, शारीर ब्रह्मचर्थ्य को किये हुए, 
सच्चे सुपरिपक्त परिपुष्ट शुद्ध शरीर वाले, माता पिता की शारीर संतान उत्तम 
ओर सच्ची होती है, और कच्चों की कची; वेसे ही, कच्ची बुद्धि विद्या वालों की 
बौद्ध संतान, शास्त्र-प्रन्थ-निबंध-काव्यादिसूपिणी, भी कच्ची होती है। इस लिये, 
जैसे शारीर जह्मचय्य॑ की आवश्यकता है, वैसे बौद्ध ब्रह्मचय्य की भी परम आवश्य- 
कता है। आज काल यह बहुत देख पड़ता है कि, जैसे स्कूल में पढ़ने वालों के 
भी लड़के लड़की पैदा होते रहते हैं, वैसे ही वे पुस्तकें और लेख लिख लिख कर 
छुपाते भी रहते हैं। फल यह हुआ है, जैसा तुलसीदास ने कहा हे, 
भूमि हरित तन संकुछ, सूझि परे नहि पंथ; 
जिमि पाखंड विवाद ते छुप भये सदअंथ। 
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कच्चे आदमियों से, और कच्चे लेखो ओर ग्रंथों से, देश भर गया है। 
चिरसंयमी स्त्री पुरुष शरीर को, झौर चिरमाजित-संचित बुद्धि विद्या को, अ्रच्छी 
तरह परिपुष्ट कर के, शारीर भी और बौद्ध भी सनन्‍्तान उत्पन्न करे, तो देश का 
बहुत उपकार और कल्याण हो | 

(४. ज्ञानं शौय महः स्व ब्रह्मचयं प्रतिष्ठित । 

आयुरवेद के ग्रन्थों में प्रसिद्ध है, “त्रिस्थू्ण शरीर, आहार:, निद्रा, ब्रह्मचर्य”, 
उचित आहार, उचित निद्रा, उचित ब्रह्मचर्य, यह तीन, शरीर के स्थूण, थूनी, 
खंभे हैं; उस को धारण करते है, थामे सम्हाले रहते हैं | गरहस्थावस्था में भी, 
उचित मात्रा मे, ब्रह्मचर्य की उपयुक्तता है। विद्यार्थी अवस्था के ब्रह्मचर्य से 
उस का नियम भिन्‍न है । 


ज्ञान देना भी गहस्थ ही का काम है; 
यस्मातत्रयोडन्याश्रमिण:, ज्ञानेनअन्नेन च, अन्वहम्‌, 
गृहस्थेनेव घायते, तस्माज ज्येष्ठाश्रमों ग्रुही। 


विधवाविवाहादि-समन्वय | 


गाहस्थ्य के सम्बन्ध मे, विधवा-विवाह का भी प्रश्न उठता है । आप लोगो 
फो गुरुकुल से समादृत्त होने के बाद, समाज में जा कर, समाज-सुधार के सम्बन्ध 
मे, इस प्रश्न का भी सामना करना होगा। तो देखिये कि मानव धर्म में इस 
प्रश्न का भी उत्तर उसी प्रकार दिया हुआ है, जैसा और प्रश्नो का। सब्र प्रकार 
के, भिन्‍न भिन्न प्रकृति के, जीवों के लिए, भिन्‍न मिन्‍न मर्यादा, बुद्धिपूर्वक, 
विवेकपूर्वक, देशकालावस्था-विचारपूर्वक, बॉधी है। जब परमात्मा ने सभी प्रकारों 
को संसार मे स्थान दिया है तो मानव धर्म क्‍यों न स्थान दे ! हॉ, उचित स्थान 
प्रत्येक वस्तु को देना चाहिये | इस लिए उत्तम कोटि तो यही है कि एकपलनीब्रत 
और एकपतित्रत किया जाय । पुरुषों मे राम का एकपत्नीजरत प्रसिद्ध है। 
स्त्रियों का तो कहना ही कया है। पर जिन को प्रकृति मे रजस्‌ तमस्‌ की मात्रा 
अधिक हो, उन पुरुषों और खियों के लिए अनुमति है कि पुनर्विवाह करें | पर 
वैसे आदर के पात्र न सममे जावे, जैसा पुनर्विवाह न करने वाले विपत्नीक विधुर 
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और विधवा, जो अपने को साधु और तपस्वी बना कर परोपकार मे प्रवृत्त हो 
जाये, और ऐसा समझे कि मानो समय से पहिले ही वानप्रस्थ और संन्यास हम को 
मिल गया | भागवत मे कुती ने कृष्ण से कहा है, 

विपदः संतु नः शइ्वत्‌ तन्न तन्न, जगदूगुरों !, 

भवतो . दुशने यव्स्यादअपुनभंवदशनम्‌ । ' 

“हे जंगदगुरों !, मुझे संपत्‌ नहीं चाहिए, विपत्‌ ही चाहिए, जिस मे, तीत्र 
स्मरण और ध्यान कर के आप का दर्शन पारऊँ, और पुनर्जन्म का दशन छोड़ें? । 
और कृष्ण ने भी, ईश्वरभाव का अपने ऊपर आवाहन अध्यारोपण कर के 
कहा है । 

यस्यक्षनुअहमदच्छामि तस्य सर्वे हरासिभहम्‌ । 

(जिस का में सच्चा कल्याण करना चाहता हूँ, उस की सारी सांसारिक सुख 
संपत्ति छीन लेता हूँ | तब वह आत्ते हो कर मेरी याद करता है |? ऐसी उत्तम सती 
ल्लियो के लिये ही कहा है कि, सती स्त्रियाँ ही जगत्‌ का धारण किये हुए है, 

सतीभिर्धायते जगत्‌ । 

खेद का स्थान तो यह है कि, जेसा और विषयों में वैसा इस मे, भारतीयों की 
बुद्धि उलटी हो गयी है; और, सब से पहिले और सब से अधिक उन संस्कृत 
जानने वाले पडित-नाम-धारी विद्वानों की, जिन्ही का परम कत्तेव्य धर्म है कि 
देश में सज ज्ञान और सद्‌ बुद्धि का प्रचार करे | 

अधघरम घसंमिति या मन्यते, तमसाडावृता 
सवोर्थान्‌ विपरीतांश्र, बुद्धि: सा, पाथ !, तामसी | ( गीता ) 

'तामसी बुद्धि, अशुभ नीच अति स्वार्थी कामनाओ्ों के तमस्‌ से भरी बुद्धि, 
धर्म को अ्रधर्म, और अधर्म को धर्म और सब अर्थों को उलग ही, समझ 
लेती है । 

जहाँ किसी बाला या युवती स्त्री पर, विशेष कर के जो निस्सन्‍्तान हो, यह 
आपत्ति आई कि वह विधवा हो गई, तो बजाय इस के कि उस के ऊपर अधिक 
दया करे और उस से सहानुभूति करे, सब घर वात्ते उस को अधिक कोसने लगते 
हैं, और तरह तरह से मह्य कष्ट देते हैं, यहाँ तक कि साधुता और तपस्या की 
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ओर तो उस का मन बढ़ने नहीं पाता, दुःख, क्रोध, और शोक से ही जलता रहता 
है; वह अकसर अपना आत्मधात भी कर लेती है; और उस के शाप से, 
ओर अपनी क्रूरता के पाप से, वह कुल भी नष्ट हो जाता है। चाहिये कि ऐसी 
दुःखिता की गोद में, जो कोई छोटा बच्चा घर में हो, वही डाल दिया जाय, कि 
तू इस को अपना बच्चा समझ, ओर इस में प्राण अठका, इस का भी पालन 
पोषण कर, और इस के स्नेह से अपने दिन काट, घर में, सब की दयापात्र तथा 
तपस्विनी साध्वी हो कर, सत्र की सहायता करने वाली और आदरपात्र भी बन । 
यदि इस प्रकार से उस का मन ऊँचा रखा जाय, उस का आश्वासन किया जाय, 
तो घर मे चारो श्रोर प्रेम प्रीति बनी रहे, उस हृतमागिनी का भी दुःख कम हो, 
धर में दूसरों की सहायता के लिये एक अपना स्नेही जन सदा प्रस्तुत रहें, ऐसा 
जन जिस को स्वार्थ बहुत थोड़ा और परार्थ ही की फ़िक्र अधिक हो , ओर 
ससार मे, उस के शरीर से मनुष्य-संख्या और अधर्म की वृद्धि भी न हो। 

इस मानव-संख्या के नियमन की भी आवश्यकता है, क्‍यों कि अन्नवस्थादि 
आवश्यक प्राणघारणोपयोगी वस्तुओ की म्त्रा कम, और मनुष्यो की संख्या 
अधिक, होने से, परस्पर संघषे, द्रोह, ईर्ष्या, मत्सर, युद्ध बढ़ते है। महाभारत में 
कुरुक्षेत्र के दारुण युद्ध का मुख्य हेतु यही कहा है कि जन-संख्या अ्रत्यधिक हो 
गईं थी | इस विषय के संबंध में बहुत कुछ कहने सुनने की गुलझ्लाइश है, जो यहाँ 
नहीं कहा सुना जा सकता | प्रकृत मे निष्कर्ष यह, कि प्रकृतिभेद से नियमभेद 
होना चाहिये । किन-किन अवस्थाओं में विधवा का पुनर्विवाह होना चाहिये, वे 
सब स्मृतियों मे गिनायी हैं । न “सब धान बाईस पसेरी” के हिसाब से बिकना 
चाहिये, न “सब भैंस एक ही लाठी से” हॉकी जा सकती है। प्रत्येक विधवा के 
विषय मे, शात मन से, उस के पतिकुल और पितृकुल के बृद्धों को विचार 
करना चाहिये | जब तक वह स्वयम्‌ शाति से, तपस्या से, जीवन व्यतीत करना 
पसन्द करे, तब तक उस को इस में सहायता देनी चाहिये; पर यदि पुनर्विवाह 
करने के लिये उस की इच्छा उत्कट हो, तो उस का, यथायोग्य, पुनर्विवाह प्रायः 
विपलीक पुरुष से कर देना चाहिये | तथा ऐसा ही प्रबन्ध विभार्यक पुरुषों के 
लिये होना चाहिये | 
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वानप्रस्थ 


गृहस्थस्तु यदा पश्येद्‌ बलीपलितं आत्मनः , 
अपस्यस्थापि चापत्यं, तदा5रण्यं समाश्रयेत । ( मन ) 
गहस्थ जब अपने शरीर पर झुर्रियों, बालो में सफेदी, और लड़के की गोद 
में लड़का, देखे, तर घर, शहर, ढुनियावी रोजगार, धन दौलत, कमाने की फिक्र, 
स्वार्थ-बुद्धि, सत्र छोड़ कर, किनारे, पास के उपवन में, अथवा दूर के बन मे, 
अरण्य मे, जा कर, जो पहिले धन सश्चित किया है उस से अपना और अपनी पत्नी 
का भी जीवननिर्वाह करे, ओर दूसरों को भी यथासम्मव सहायता दे। नवीन 
अर्जन की, कमाने की, वासना छोड़ दे, क्यों कि अ्जनावस्था मे अवश्य परस्पर 
द्रोह संघर्ष कुछ न कुछ दूसरों से होता है । वानप्रस्थ हो कर किसी से कुछ ले 
नहीं, दूसरों को, यथासंभव, देवे ही; सदा यज्ञ करता रहे, और अपने ज्ञान की भी 
वृद्धि नित्य करे | यज्ञ” का अर्थ, परोपकारक कर्म | 
स्वाध्याये नित्ययुक्तः स्थादू, दान्तो, मैन्रः, समाहितः 
दाता नित्य, अनादाता, सर्वेभूतानुकम्पकः | ( मनु ) 


बहु-विध-यज्ञ-समन्वय । 


यही यंश्ञ का अ्रसली अर्थ है | यज्ञ बहुत प्रकार के हैं । 
एवं बहुविधा यज्ञाः वितताः ब्रह्मणो सुखे । 
( बह्यय ज्ञा:, दैवयज्ञा', आत्मसंयमयाजिनः; 
इन्द्रियेष्वषि होतारः, प्राणायामपरायणाः, ) 
द्रव्ययज्ञा:, तपोयज्ञाः, योगयज्ञाः तथैव च, 
म्वाध्यायज्ञानयज्ञाःच, यतयः संशितब्रता: । ( गीता ) 
ब्रह्म के मुख मे, वेद के उदर मे, शाह््र ग्रन्थों के प्रष्ठो पत्रों पर, शान के 
मीतर, बहुत प्रकार के यज्ञों का वर्णन मिलता है । यथा, अन्य स् यज्ञों का मूल 
कारण, मूल प्रेरक, सत्र मे आत्ममावना रूपी, सर्वोत्तम, ब्रह्मयज्ञ ; प्रकृति की 
विविध देवरूपी शक्तियों का विविध प्रकारों से आवाहन और लोकहितार्थ प्रयोग, 
दैवयज्ञ; आत्मसंयम श्र्थात्‌ इन्द्रियनिग्रहरूपी यज्ञ, निरहँकार भाव से इन्द्रियतपंण, 
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प्राणायाम, द्रव्यों का दान, तपस्या, योग, श्ञान-सग्रह प्रचार---समी यज्ञ हैं। पर 
सब में यह भाव समान है कि, स्वार्थ छोड़े, परार्थ साथे, जिस से, जितना, जैसे, 
अपनी अपनी प्रकृति के गुण के अनुसार, बन पड़े । मनु जी ने पाच महा-यश 
कहे हैं, जो ग्हस्थ को प्रति-दिन करने चाहिये, स्वाध्याय, अमर में वायु स्वच्छ 
करने वाले सुगन्ध द्रव्यों का हवन, अतिथि-सत्कार, पालतू पशुओं को खिलाना, 
पितरों का तर्पण और स्मरण, उन के लिये शुभ चितन, ओर उन से अपने कुल 
कुटुम्ब के लिये शुभचितन की प्रार्थना | उत्तम यज्ञ यही हैं; इस लिये इन को 
महा? का विशेषण दिया है, अन्य सब यज्ञ क्षुद्र ओर काम्य', अर्थात्‌ स्वार्थी 
पुत्र, धन, स्वर्ग आदि की, कामनाओं के साधने वाले है, जिन का ठीक नाम “इष्टि? 
और “मे? है, यथा पुन्नेष्टि अश्व-मेघ, गो-मेघ, नर-मेघ आदि | इन अश्व-मेध 
आदि का भी रहस्थ आध्यात्मिक अर्थ दूसरा है, यथा अश्व”ः का अर्थ बलमद 
वये?; “गो? का मोह और “मय? “नर! का अहंता, अस्मिता,, अहकार?, इत्यादि | 
इस विषय का विस्तार, अन्य ग्रन्थों में, 'शास्त्र-बाद बनाम बुद्धि-वाद!, 'पुरुषार्थ! 
दर्शन का प्रयोजन! और 'मानव-धर्म-सारः? ( संस्कृत ) में, किया है । 

पर जैसे अ्रन्य विषयों मे तैसे यहाँ भी, सात्विक बुद्धि को तामस बुद्धि ने 
विपरीत कर डाला है। भीष्म ने ( शान्तिपवं में ) युधिष्टिर से क्षात्र धर्म को 
प्रशंसा करते हुए, उस को सब से श्रेष्ठ बताते हुए, सब से बढ़ कर गुण उस 
का यह कहा, 

भात्मत्यागः, . सवभूतानकस्पा, 
प्रत्यक्ष ते भूमिषाला:. यथैते । 

अपने कत्तंव्य धर्म के पालन द्वारा, स्वंभूतो की अनुकम्पा के लिये, अपने 
शरीर और प्राण तक को भी त्याग देना, जैसा इन सहखों भूमिपालों और लाखों 
योदाओं ने, धर्मयुद्ध मे, तुम्हारा साथ दे कर, प्रत्यक्ष दिखा दिया है? | पर आत्म- 
त्याग तो किया नहीं जाता ; अपने प्राण, क्या अपनी सम्पत्ति का अंश भी, परार्थ 
के लिये, छोड़ते नहीं बनता, मूक निर्दोष निर्बल पशुओं का प्राण, यज्ञ के नाम से, 
हनन किया जाता है, ओर इस उद्देश्य से कि मास का स्वाद लिया जाय, तथा ऐहिक 
और अ्रमुष्मिक स्वार्थ का लाभ हो; परार्थ का तो स्वप्न भी नहीं | दुर्गासततशती का 


१७२ आत्म-बलि या पर-बल्लि ? 'देवो दुर्बल-बातकः? [ सम० 


पाठ, लाखों व्राह्यण आदि हिन्दू-नामघारी, करते हैं, पर बलिदान के लिये बकरा 
ही कायते हैं; या, इतनी हृदय में हृढ़ता और क्रूरता न हुईं तो, कृष्मांड, कॉहड़े, 
को ही हलाल कर डालते है| सुरथ राजा ओर समाधि वैश्य ने, अपने मास और 
रुघिर की बलि, दुर्गा को दी थी, इस को भूल जाते हैं । 

दद॒तुस्ती बह्िं चेव, निजगातन्नासगुक्षितम्‌ । 


है माई! बलि का अर्थ आत्मबलि है, परबलि नहीं। यज्ञ का अर्थ निज 
स्वार्थ का त्याग और तपस्या; पर के प्राण और पर के अथ्थ का अपहरण नहीं | 
यदि पर-बलि ही करना है, तो सिह, व्याप्त, तरक्तु, इक, सप, अजगर, गन्धहस्ती, 
खज्ज ( गेंडा ), वनवाराह आदि की दो; वनवराह मे तो, उस के जानकार कहते हैं 
है कि, बकरे भेड़े से अथिक स्वाद भी आवेगा; प्रजा और खेती की भी रक्षा 
होगी । सो नहीं । बकरी के बच्चों को हलाल करो !; देवता भी क्या दुर्बल की 
ही हत्या चाहते हैं ! 


न तरक्ष॒, नवाव्याप्र', सिह नेव च नैव च; 
अजा-पुत्र बलिं दद्यात्‌ !, देवों” दुबंल्थातकः ! 


स्वार्थ-पराथ- समन्वय | 


इस प्रकार से गार्ईस्थ्य के बाद वानप्रस्थता रख कर, मानवधर्म मे स्वार्थ 
और परार्थ का समन्वय किया है; और “इण्डिविज्युआलिज्म” और 'सोशालिज्म! 
के, व्यक्ति और समाज के, व्यष्टि और समष्टि के, विरोध का परिहार साधा 


है। शुरू उमर से आधी उमर तक स्वार्थ अधिक, पिछली उमर मे 
परार्थ अधिक । 
महामारत में एक स्थान पर कहा है, 
न जानपदिक दुःखसएकः शोचितुमअहति । 
भागवत में एक स्थान पर कहा है, 
एतावान्‌ अव्ययी घस३, नित्य सन्निःअनुष्ठितः, 
यत्‌लोकशोकद्षाभ्यां, आत्मा शोचति हृष्यति । 


१४४ पहिले ऋण चुकादो, पीछे सनन्‍्यास लो [ सम० 


ऋणानि त्रीणि भ्रपाकृत्य, मनो मोक्षे निवेश येत्‌, 
अनपाकृत्य तान्येब, मोक्षमइच्छन्‌ त्जतिअथः । ( मनु ) 

“आयु का तीसरा भाग वनस्थावस्था मे बिता कर, चौथेपन में सब संगो को 
छोड़ कर परिब्रजन कर ।! 

तीनो आश्रमो के कर्तव्य का पालन कर के, और उस के द्वारा तीनो ऋण, 
ऋषि ऋण, पितृ ऋण, देव ऋण, चुका कर, जब देखे कि उक्त रूप से समाज को 
सेवा का भी बल अब शरीर मे नहीं है, तब सब का संन्यास कर के परिजजन 
करे । केवल शरीरयात्रामात्रोपयोगी प्रयत्न करे, और सबंदा आ्आत्मचिन्तन और 
सर्वलोक का शुमध्यान । 'बदि तीनो ऋण चुकाये बिना मोक्ष की ओर मन दौड़ा- 
वेगा, तो ऊपर उठने के बदले और नीचे गिरेगा ।? 

पुराण में कथा है; दक्त प्रजापति ने दस इजार शबलाश्वः नाम के पुत्र « 
उत्पन्न किया; आज्ञा की कि प्रृथ्वी पर चारो ओर फरेलो, फूलों, फलो, 
भूतल को बसाओ। नारद ने उन को बहँँकाया--पहिले यह तो पता लगा 
लो कि भूमि का बिस्तार कितना है; कितने प्राणी उस पर बस सकते हे; 
तब्र॒बस्तियों बसाना | शबलाश्व पता लगाने चले; स्वयं लापता हो गये। 
दक्ष ने, उन की बहुत दिन प्रतीक्षा कर के, निराश हो के, फिर पॉच सहस्ल 
“हर्यरबः पेदा किये। उन को भी नारद ने वेसे ही बहँका दिया। दिव्य 
चछु से नारद को करतूत को जान कर, नारद को पकड़वा मगवाया, खूब 
डॉटा, शाप दिया, कि तुम भी कहीं स्थिरता से चैन न पाश्नोगे, इधर उधर 
मारे मारे फिरोगे, भठकते ही रहोगे; नारद को, लोक के हित के लिये, उपदेश 
भी दिया। 

न अनुभूय, न जानाति, जन्तु$, विषयतीज्रतां; 
निर्विद्येत स्वयं तस्मात्‌; न परेः मिन्नथीः पुनः। 

“बिना त्वयं अनुभव किये, जीव, विषयों के सुख दुःखो की तीत्रता को ठीक 
ठीक नहीं पहिचानता, और उस का वेैराग्य सच्चा नहीं होता; इस लिये, इन का 
अनुभव कर के, तब निर्विण्ण हो, निवेद्‌ का, वेराग्य का, अनुभव करें! | उपनिषत्‌ 
मे इसी आ्राशय को कहा है | 


२. सर्व० ] नाम! मत रटो, अच्छा काम करो १४५ 


विद्यां च अविद्यां च, यः तद्‌ वेद डभयं सह, ( सहः ), 
अविद्यया झ्त्यु' तीत्वा, विद्ययाउझत अश्नुते । (ईशोप०) 
“अविद्या और विद्या को, दोनो को, जिसने एक साथ (सह) ही जाना, वह ही 
(सः ह ) श्रविद्या से, नश्वर शरीरो मे प्रविष्ट हो कर मृत्यु का अनुभव करता, 
और दुःखो में तैरता पैरता उन को पार करता है, ओर विद्या से ( कि मै, नश्वर 
शरीर नहीं, अमर परमात्मा हैँ ) अमृत का पान करता है?” । तुलसी दास ने इसी 
आशय को, व्यंग्य से कहा है । 
ज्ञान कहै, भज्ञान बिनु; तम बिचु करे प्रकाश; 
बिना सगुन, निगुन छूखे; तो गुरु तुलसी दास । 
ऐसा यदि कर सके, तो उस को तुलसी दास गुरु माने | “द वाव ब्रह्मणों रूपे 
मूर्ते च एव, अमूत्त च”; ब्रह्म परमात्मा के दो रूप है; मूर्त, मूत्तिमान्‌, देह-घारी 
जीवात्मा, और अमूर्त, निराकार, परमात्मा, पहिले का अनुभव कर के दूसरे 
को पहिचाने | 
भक्ति-मार्गी भक्तो के लिये भी उपदेश यही है; 
अपहाय निजं कृत्यं, कृष्ण-कृष्णेतिबादिनः, 
स्वधर्म-कम-विम्युखाः केवर्ल नामराविणः, 
ते हरेर द्वेषिणों मूढा:, धघर्माथ जन्म यद्धरेः॥। (विष्णुपृराण) 
कृष्ण कृष्ण” रटने के बहाने, अपने कत्तेव्य कर्म से जान छिपा कर, अपने 
धर्म कर्म से विमुख, केवल हरि का नाम जोर जोर से चिल्ला कर दूसरों को 
सुनाने वाले, मनुष्य, हरि के भक्त नहीं, ग्रत्युत द्रोही हे, परम मूढ़ वा परम 
दाम्मिक वंचक ठग हैं; क्‍योंकि हरि का जन्म इस लिये नहीं हुआ कि लोग उन 
का नाम मात्र सटे, किन्तु इस लिए कि धर्म का पुनः व्यवस्थापन हो और लोग 
घर्म का चरण करें? | ऋण चुका कर ही परित्रजन करना, ओर “आत्मचिंतन द्वारा 
ऊँचे नीचे जीवों मे अंतरात्मा की सूछम गति को ध्यानयोग से पहिचा- 
नना, चाहिये ।? 
उच्चावचेषु भूतेषु, दुश्यां भक्ृतात्ममि+, 
ध्यानयोंगेन संपर्येद्‌, गतिम्‌ अस्य अंतरात्मनः । (मनु) 


१४६ ब्रह्मचारी और सन्न्‍्यासी का भेद [ सम० 


अपना मन भी बहलता रहे; किसी एक ग्रहस्थ पर कई दिन तक भिक्ञा 
देने का बोक भी न पड़े; विविध देशाटन से जो ज्ञान की पूर्ति होती है, जो 
पूर्वाअमो मे बाकी रह गयी हो, वह भी हो जाय; विविध देश देशान्तर के आचार 
विचार देख कर, और सब में आत्मा की गति पहिचान कर, बुद्धि का संकोच, और 
मन की गॉठ, और आग्रह के बधन, भी, जो कुछ रह गये हों, वे सब दूर हो जायें, 
और आत्मशान, ब्रह्मश्ञान, पूर्यूरूप से सम्पन्न हो जाय; इस लिये 'परित्राजक! होना; 
एक स्थान से दूसरे स्थान को, बने तक, चलते फिरते रहना । भागवत मे शुक 
ली के विषय मे कहा है। 
स, गोदोहनमात्न हि ग्रृहेषु ग्रहमेघिनामस, 
भअवेक्षते महाभागः, तीर्थीकुवेस्तदाभ्रमम्‌ | ( भा० ) 
वह पुराणबारूक घरवारन के घर उतनिषद्दि बेरि सहे, 
जब छो गौ को दूध दुह्ानो अंजुरिन नाहिं गहै, 
डन गेहन कौ भाग्य बढ़ावत, तीथे बनावत, फिरत रहै। 
पूछा जा सकता है कि शुक वाल्यावस्था में ही परिब्राजक हो गये; उन्हो ने 
मनु की आशापित, आश्रमों के क्रम की व्यवस्था का उल्लंघन क्यों किया! इस का 
समाधान यों हो सकता है कि मनु ने भी आज्राल्य नेष्ठिक ब्रद्मचारिता क्री अनुमति 
दी है, पर उन का साकेतिक नाम, परिाजक “रन्यासी? नहीं, ब्रह्मचारी ही; परित्रजन, 
देशाटन के अर्थ मे, भले ही करें, साकेतिक अर्थ मे नहीं; पुराणों मे, कही भी, 
शुक को 'सन्यासी? नहीं कह; और किसी किसी पुराण मे, शुक के विवाह और 
पत्नी, संतति, आदि की भी चर्चा को है। गरहस्थी ओढ कर न्यास करे, तब सन्नयासी | 


सम्मान की इच्छा और अनिच्छा का समन्वय । 
इस स्थान पर एक बात और याद रखने योग्य है | अध्यात्म शास्त्र मे निरू- 
पित मनुष्य की प्रकृति की विचित्रता, वा वामता, ऐसी है, कि स्वार्थ के लिये घन 
के लोभी लालची को, अन्य जन, अपना धन, रक्षा के लिये, न्यास रूप से, नहीं 
पतौंपते; निर्लॉभ परार्थी को, आंग्रह कर के सौंपते है; और शासन शक्ति, 
राजकीय अधिकार शक्ति, को, ऐसे पुरुष के हाथ मे नहीं रखना चाहते निस 


२, सर्व० ] जो सम्मान से हटे, उस से सम्मान सटे १४७ 


को दूसरो पर हुकूमत करने की बड़ी हि हो; “जो मनुष्य सम्मान की बहुत 
लालच करता है, उस का सम्मान, जनता, हृदय से नहीं करती, और जो आदमी 
निस्पृह् निरीह हो कर, लोकहितिेच्छा से, सम्मान के योग्य परार्थ कार्य करता है, 
उस का आदर, सम्मान, पूजन, निर्बन्ध से अ्राग्रह से, करती है | जो सम्मान के 
पीछे दौड़ता है, उस से सम्मान दूर भागता है; जो सम्मान से मागता है, उस के 
पीछे सम्मान दौढ़ता है; तथा, जो लोग सम्माननीय सज्जन का अनादर अपमान 
करते हैं, वे स्वयं बड़ी ह्वनि उठाते है, अपित॒ नष्ट हो जाते हैं। मनु ने कहा है । 

सम्मानाद्‌ ब्राह्मणों नित्य उद्विजेत विषाद इब; 

भपमानस्य चक्षाकाक्षेद्‌ अम्हृतस्य इध सवंदा; 

सुख शेते हि भवमतः, सुखं 'च प्रतिबुध्यते, 

सुख चरति लोके5स्मिनू; भवमन्ता विनश्यति । 

“विशेष कर ब्राह्मण?-प्रकृति, ब्राह्मण”-जीविका, और उस से सम्बद्ध ब्राह्मण?- 
धर्म, वाले जीव को यही उचित है, कि सम्मान से उबियाय, उद्विग्न हो, हे, 
जैसे विष से; क्‍योंकि यदि ऐसा न करे, और सम्मान का रस चखने लगे, तो 
उस के चित्त मे अहंकार अभिमान की बृद्धि होगी, स्वयं गव॑ करने लगेगा कि 
मैं पैर पुजाने योग्य हूँ, और चाहेगा और कहेगा कि लोग मेरा पैर पूजें, जिस से 
उस की ब्राह्मणता? नष्ट हो जायगी, और वह पतित हो कर अपना विनाश कर 
लेगा; जिस सच्चे ज्ञानी, सत्‌-प्रकृति, सज्जन, सच्चे “ब्राह्मण? का ( ब्ाह्मण- 
स्मन्य, शाह्मणब्ुब, अह्बन्धु, मिथ्यात्राह्मण, नहीं ), अपमान होगा, बह तो स्वयं 
सुख से सोवेगा, जागेगा, लोक मे चले फिरेगा, किन्तठ॒ अपमान करने वाले का 
नाश हो जायगा, जल्दी या देरी मे, क्योंकि जनता उस पर क्रोध करने लगेगी? | 

सभी संन्यासियों के अनुरूप यही है कि, साक्षात्‌ आशीवोद-स्वरूप हो कर, 
सारे देश मे शुभवासना, शांति, प्रीति, अध्यात्म की चर्चा, फैलाबँँ, सारे देश 
की हवा मे परस्परोपकार का भाव भरें, जिस स्थान पर थोड़ी देर के लिये भीं 
बैठे उसी को तीर्थ बना दें, सब के आदरणपात्र बने, और यदि उन के मन में 
छिपी हुईं लोकैषणा भी कुछ बची हो, अर्थात्‌ आदर सम्मान पाने की इच्छा, तो 
उस की भी, बिना मांगे, पूर्ति कर ले । एक अच्छे सच्चे विरक्त तपस्वी 


श्ष्य सच्चा संन्यास सरल नहीं | सम७ 


सन्‍्यासी ने, इस युग में सन्‍्यास की दुर्दशा की चर्चा करते हुए, अपहास 
का दोहा मुझ को सुनाया । 
मृण्ड सड़ाये तीन गुन, मिटे मुण्ड की खान 
खाने को अच्छा मिले, लोग कहें सहराज  । 
पर संन्यासी के लिये नियम यही है कि 
प्रतिष्ठा शौकरी विष्ठा, गौरव घोररौरचम्‌ | ( डपनिषत्‌ ) 
यद्यपि गहस्थ के लिये इस के विपरीत हे, 
विपदि थैये, जधभभ्युदये क्षमा 
सदसि बाकपटुता, युधि विक्रम 
यशसि चाभिरुचिः व्यसन अ्रतो 
प्रक्राासद्धम इृद है महात्सनास्‌ | 
'संन्यासी के लिये, प्रतिष्ठा की लालच करना तो ऐसा पतन है मानो शूकर 
बन जाना और विश की लालच करना; और गौर की, गुरु बनने की, लालच 
करना तो रौरव नरक में गिरना है। पर ग्हस्थ के लिये महात्मता यह है कि 
विपत्ति मे धीरज घरे, अभ्युदय में दर्प न करे, प्रत्युत ज्षूमाशील सहनशील हो, 
सभा मे वाग्मी हो, युद्ध मे विक्रमी, वेदाभ्यास का व्यसनी, और सच्चे यश का 
उदार पुश्यकर्मों से पाई हुई कीर्सि का, आदर सम्मान का, अभिलाषी हो! 
परतु, परित्रृज्या सरल नहीं ; विधि हे कि, एक स्थान पर, तीन दिन से 
अधिक, संन्यासी न ठहरै ; पेड़ों के नीचे, खँँडहलो में, मंदिरों मे, वह तीन दिन 
बितावै ; गहस्थों पर बोक न बढ़ने पावे , जब्र शहस्थ का सब कुठम्ब खापी 
चुके, और अंगारे भी बुता दिये गये हों, तब मिन्षा मागे; और जो रूखा-सूखा अन्न 
बच गया हो और मिल जाय, उसी से निर्वाह करे | कठिन विधि है। सब शरीर 
ऐसे व्रत का पालन करने के योग्य नहीं होते। तो उन के लिये भी, समन्वय के 
मँत्र, “अधिकारि-मभेदाद धर्ममेद:”, के अनुसार, मनु ने विकल्प बता दिया है 
«बज्रैश्वर्यं सु वसेत” ; घर का काम काज, ऐश्वर्य हुकूमत, सब, पुत्र को सौंप 
कर घर में ही किनारे रह कर, बैंघे समय से अन्न पा कर, सुख शाति से दिन 
बिताबै, और शरीर त्यागने के काल की प्रतीज्ञा करे, जैसे नौकर अपने स्वामी की 


२. सर्व०] सब्र प्राणियों मे आत्मा की गति को देखना १४९ 


आज्ञा की प्रतीक्षा करता है ; न जीते रहने की इच्छा करे, न मर जाने की ही 
इच्छा करे | 
न अभिनन्देत मरणं, न अभिनन्देत जोवितं 
काले एवं प्रतीक्षेत, निदशं भ्ुतकों यथा। ( मन ) 
संन्यास नीरस नहीं है !, प्रत्थुत, जिस को वैसी बुद्धि, वेसा भाव, भाग्य से मिल 
जाय, उस के लिये सर्व-रस-मय है ; इस मे सत्र रसों का समन्वय होता है । कैसे ! 
चितयेच्च गति सूक्ष्मां आाव्मनः सवदेहिषु | 
“अनुभवी, परिपक्क-बुद्धि, लौकिक व्यवहार को त्यागे हुए, इंद्, जीव के लिये, 
उत्तम कार्य कहिये तो, कालक्षेप कहिये तो, यही है कि, सब देहियों मे, अ्संख्य 
योनियो के रूपों मे, प्रविष्ट हुए, पैठे हुए, जीवो मे, परमात्मा के ही अंशों मे, 
परमात्मा के आहार-विहार के अनादि अनन्त अगरण्य प्रकारों की लीला को, नायक 
को, देखें और विचार! स्वयं देखकर, वा ग्रन्थों से, वा सत्संग मे । 
नाटक में सभी रस लाये जाते हैं, 'बास्तबिक-प्राय” रूप से , मानो वास्तविक 
हों, सचमुच वास्तविक नहीं; इसी लिये, “काव्येषु नाटकं श्रेष्ठ?! ; क्योकि संसार के 
सब्न अज्ञों की तस्वीर है। पर आज काल, जो बहुत नाठ्क, सैनेमा, आदि, खेले 
और दिखाये जाते हैं, उन मे अधिकांश, महा प्रष्ट और चित्त को बिगाड़ने वाले 
होते हैं; संसार के साचविक चित्तशाघक भावों और दृश्यों का नहीं, प्रत्युत राजस-तामस 
चित्त-विकारक दृश्यो और भावों का ही, चित्रण करते हैं | संन्यास का रस, शान्त; 
शांत मे, अन्य सब रस, प्रतियोगित्वेन, विरोधित्वेन, अनुभव किये जाते हैं । 
जैसे देश-काल-क्रिया से तीत परमात्मा, “मे??, अपने को, अन्य सब, अपने से 
इतर सब, 'अनआत्मा? न-में!, देश-काल-क्रिया से परिच्छिन्न, पदार्थों सेंअलग कर 
के, (अपने को) पहिचानता है; वैसे ही, शान्त रस, अन्य सब रसों का त्याग करने 
से, उनका विरोधी, प्रतियोगी, होने से, अपना अनुभव स्व-रूप-लाभ, करता है। 
आंगार-हास्य-करुणा-बीर- रौद-भयानकाः, 
बीमत्सश्र, भद्भुतश्रअष्टी; शांतस्तु नवमों रसः । 
शात भाव का उपष्टम्मक, अधिष्ठान, उपादान, निमित्त कारण, पोषक आहार, 
वा रुपान्तर ही, जो मी कहिये, विरक्ति-ज्ञान-भक्ति का त्रिक है । 


१५० सन्‍न्‍्यास कठिन भी, सर्व रस-पूर्ण भी [ सम» 


भक्ति, परेशानुभवों, विरक्तिर्‌ 
अन्यन्न च, एव, त्रिकः एककालः। ( भागवत ) 
'ाराग्यः का उलट 'वैराग्य”; संसार के सब रागों से, राग-द्व षों से, अरुचि, 

अरति, उपरति | संसार ही मे तो सत्र रस, ओर सब रसो के सब स्थायीमाव, काम 
क्रोध आदि, निरन्तर केलि, खेल, कर रहे है, खेल रहे हे । परमात्मा, इन्हीं का सदा 
रसन, आस्वादन, करता है; निषेधन के द्वारा, “में यह नहीं”, “मेरा यह नही” । 
सन्‍न्‍यासी जीव भी, ऐसा निषेध, सांसारिक भावों और रसों का करता है; 
सासारिक जीवन मे 'रोद्रता' है, 'भयानकता? है, बीभत्सता? है, “अपहास्यता? हे; 
थृंगारः अर्थात्‌ काम ही से यह सब उत्पन्न होते हैं ; “कामात्‌ क्रोधोडमिजायते??; 
संसार के तमस्‌ मे, अविद्या के घोर अधकार में, मठकते और महा दुःख भोगते, 
प्रायी, 'करुण! के पात्र हैं; सांसारिक अशुभ वासनाओं का, “वीरता? से, दमन करना 
चाहिये ; परमात्मा की प्रकृति की शक्ति के कार्य, सभी, एक से एक अधिक 
“अद्भुत! हैं ; उस परमात्मा की, सर्वजीवात्मक व्यापक निर्गण रूप मे भी, और 
किसी एक सगुण इष्टदेव के रूप में भी, भक्ति? करना आवश्यक है; यह भक्ति? 
ही, श्गार? का शुद्ध सात्विक रूप है; दुःखी प्राणियों पर करुणा, वात्सल्यः, भी 
उचित है। एबं यो संन्यास के शान्त रस मे सब रसों का समन्वय होता है । 


प्रवृत्ति-निवृत्ति-समन्वय, सत्व-रजसू-तमसू-समन्वय । 


इस रीति से, पदे-पदे, देश-काल-निमित्त-अवस्था-पात्रता-अधिकार-गुण-स्व?- 
भाव आदि के भेदो से, स्वः-धर्मो श्रोर 'स्व”-कर्मों का भेद कर के, सब भेदों का 
समन्वय, सब विरोधों का परिहार, इस मानवधर्म मे, अध्याव्म-विद्या के बल से 
किया हुआ है ; केवल, (विवेक से, विभाजन कर के, बात कहना चाहिये-..- 
“विभज्य वचनीयं”, “विविच्य वक्तव्यम? | 
पहिले यह कह आये हैं, अध्यात्म-विद्या कोई परलोक ही की छिपी ही बात 
नहीं है | चमड़े क्री ऑख से भी देखी जा सकती है। 
,_” शाजविद्या, राजयगुद्धं, पविश्नमहृदमउत्तमम्‌ , 
प्रत्यक्षावगर्म, धम्य,सुसुखं कत्ते', भ्रव्ययम्‌ । ( गीता ) 


२. सवे० ] ” कर्म करो भी, मत करो भीः १५१ 


यह सब राज-विद्या, राज गुह्म, विद्याश्रों, गुल्मों, रहस्यों का राजा, और 
राजाश्रों की विद्या, शुद्य, रहस्य, जो गीता मे कहा है, नितान्त पवित्र है, उत्तम _ 
सुखदायी है, परम धर्म है, प्रत्यक्ष देख पढ़ता है, अविनाशी है, और करने में 
कठिन भी नही है ।? 

पर, हाँ, उस की ओर आंख फेरने की आवश्यकता है। यदि उस ओर 
आँख ही न घुमायी जाय तो कैसे देख पड़े ! “अध्यात्म” का अर्थ आत्मा-सम्बन्धी?, 
आत्मा का स्वभाव, आत्मा की प्रकृति, जिस मे तीन गुण हैं। वेदान्त के शब्दों 
मे, चित्‌ , आनन्द, सत्‌ | सांख्य के शब्दों मे सत्व, तमस्‌ , रजस , तथा बुद्धि, 
अहकार, मनस्‌ । न्याय के शब्दों मे, ज्ञान, इच्छा, क्रिया। वैशेषिक के शब्दों मे 
गुण, द्रव्य, कर्म | इन के ज्ञान के अनुसार, मानवधर्म मे, मनुष्य समाज को 
चलाने के लिये नियम बॉधा गया है, ओर सब्न प्रकार के मनुष्यों के लिये, 
चातुवंग्य और चाठुराश्रम्य के द्वारा, समाज मे यथोचित स्थान का निर्णय किया 
गया है ; यदि उन का अर्थ ठीक समभते बन पड़े । 


कुरु कम, त्यजेति च। (महाभारत, शांतिपव) 
कर्म करो, और कर्म का त्याग करो, कर्म मत करो'--दोनो तरह की बात, 
परस्पर अत्यन्त विरुद्ध, मानवधर्म में कही है। पर अधिकारि-मेद से कही है, 
इस लिये विरोध कुछ नहीं है | यौवन के लिये “कुरु?; वार्धक्य के लिये “त्यज”?; 
प्रत्यक्ष ही उचित है । 
धसंश्र, अथरच, कामइच अत्रिवर्ग इति कथ्यते ; 
मोक्षस्पास्ति त्रिवर्गोंड-यः, यत्‌ तु सत्व॑-रजस-तमः । ( म० भा ) 
“र्म-अर्थ-काम, यह त्रिवर्ग, प्रवृत्ति मार्ग पर, सांसारिक अम्युदय का है; निवृत्ति 
मार्ग पर, निश्रेयस मोक्ष का त्रिवर्ग दूसरा है, अर्थात्‌ त्रिगुण, सत्त्व-रजस-तमस , 
का तत्व समझ कर, अपने चित्त को, उन के बंधन से, उन की दासता गुलामी 
से, छुडा लेना, मुक्त कर लेना; “निस्त्रेगुर.्यो मव, अर्जुन !” 
प्रकृति के विरुद्ध कोई बात करने का, या विभिन्‍न प्रकृति के मनुष्यों को 
जबरदस्ती से, बलात्कार से, एक ही रास्ते पर चलाने का, मिथ्या प्रयत्न, ऋषियों 
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ने नहीं किया है। प्रकृति के नैसर्गिक नियमों का, ही मानव-व्यवहार के शोधन के 
लिये, केवल -परिष्कृत रूप से उपदेश मात्र कर दिया है। 

यदि 'मदीयशास्तरे लिखित! का हठ और आग्रह छोड़ कर, अध्यात्मविद्या के 
अनुकूल तक॑ से, यथायोग्य, आवश्यकतानुसार, धर्मों मे संशोधन, सयोजन, 
वियोजन, प्रवत्तन-निवर्चन, किया जाता रहे, तो आज यह आर्य-मानव समाज, 
जिस को, देश के नाम से, हिन्दू [सिन्धु | समाज कहने लग गये हैं, फिर से उन्नति 
पर आरूढ़ हो सकता है। “शास्त्री! लोग भी, अपनी सुविधा के लिये, शास्त्र! 
के संशोधन-परिवर्तन के सिद्धांत को मानते भी है। दूसरे पक्त को यही सुनाते हैं 
कि शास्त्र की यह आशा है, और वह आज्ञा है', पर अपने मतलब के समय, 
यथा कलिवर्ज्यप्रकरण मे, पढ़ते हैं कि, 
अश्व आलूसभं, गवारूम्भं, सन्‍्यासं, पल्पैज्निकं, 
देवराच् सुतोत्पत्ति, कछौ पंच विवजयेत्‌। 
एतानि, छोकगुप्त्यथ, कछेः आदौ, महात्मभिः, 
निवत्तितानि, विद्वक्तिः, व्यवस्थापूवकं, छुचेः | 

“अश्वमेध, गोमेघ, संन्यास, पितृश्राद्ध में मांसपिड से तर्पण, और विधवा का 
देवर से संग कर के पुत्र उत्पन्न करना, यह पाच, कलियुग में, समुभदार लोगों 
ने मना कर दिया है ।! 

अर्थात्‌ कलियुग की दशा देख कर विद्वानों ने, लोकहिताथ, शास्त्र! को बदल 
डाला | तो अब भी वैसा क्यों नहीं हो सकता ! यह भी याद रहै कि मना होने पर 
भी, शंकराचार्य ने, ७वीं शती मे, दशनामी संन्यासियों की मारी परम्परा पुनः चला 
डाली, और सम्राट समुद्रगुप्त ने, चौथी शताब्दी मे, काशी में, अश्वमेघ किया ही । 


ध 


ब्कनल 


धर्म-परिकल्पन विषयक विरोध का परिहार । 


इस स्थान पर एक विशेष विरोध का परिहार कर देना उचित होगा। उस 
की चर्चा इस व्याख्यान के आरम्म में की गई हैं| स्व्ृतियों मे यह भी कहा है । 
पुको5पि वेद्विद्‌, धर्म य॑ं व्यवस्थेद्‌, ह्विजोत्तमः, 
स विज्ञेयः परो धर्मों; न अज्ञानामडदितो5्युतैः । 
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“एक भी अध्यात्मवित्तम मनुष्य जो निर्णय कर दे वही धर्म जानना; दस 
हजार भी अशञ अज्ञानी आदमी जो कहें उस को धर्म नहीं जानना!। और यह 
भी कहा है । 

महाजनों येन गतः स॒ पन्‍थाः | 

बहुतायत आदमी जिस ओर जायें वही रास्ता ठीक है |? 

कोई तो, सहज मे, इस विरोध का परिहार इस प्रकार करते हैं कि महाजन! 
शब्द का अर्थ ही बडा आदमी”, श्रेष्ठ पुरुष, वेदवित्‌, अध्यात्मवित्‌ है। पर 
यह अर्थ उस स्थान पर किसी प्रकार नहीं बैठता । पूरा छोक यह है। 

तकों5प्रतिष्ठ, श्रुतयों विभिन्नाः, « 
न एको ऋषियस्य वचः प्रमारं; 
घर्मस्य तह्व॑ निहित॑ गुहायां; 
महाज्ननो येन गतख्स पन्‍्था:ः । 

कहीं पाठ है, श्रुतयो विभिन्‍ना:, स्मृतयोडपि भिन्‍ना?; आशय वही है। 
“तक की, दलील और त्रहस की, कही प्रतिष्ठा, ठहराव, समाप्ति, नहीं; श्रुतियोँ परस्पर 
विरुद्ध; तथा स्मृतियों; एक ही ऋषि नहीं, कि उसी का वचन प्रमाण मान लिया 
जाय; धर्म का तत्त्व गुफा में छिपा है, जिस रास्ते महाजन? चले, वही शस्ता ठीक 
है? | जब श्रुतियों की चर्चा कर दी, और मन्त्रकत्‌ और मन्त्रद्रष्या वेद वेदांत के 
प्रवत्तेक ऋषियों की मी चर्चा कर दी, तब इन से बढ़ कर और कौन श्रेष्ठ व्यक्ति 
होगा जो “महाजन? शब्द का अर्थ हो सकता है ? और भी, श्रेष्ट षुरुष के वास्ते 
प्रायः 'महाघुरुषः शब्द का प्रयोग संस्कृत में होता है, “महाजन! का नहीं। और 
भी; महाभारत के जिस उद्योगपर्व के अन्तर्गत विदुरप्रजागरपवे अथवा विदुरनीति 
मे उक्त छोक है, उसी में ये दो छोक भी मिलते है। 

एकः पापानि कुरुते, फर्ले भुंक्ते मद्दाजनः; 
भोक्तारो विश्रमुच्यन्ते, कर्त्ता दीषेण छिप्यते । ह 
देशाचारान्‌ समयान्‌ जातिधमान बुभूषते या, स परावरज्ञः; 
स, यन्न तत्राधिगतः, सदेव महाजनस्थाउधिपत्यं करोति । 
पाप तो एक मनुष्य करता है, उस से जो लाभ होता है उस को 'महा-जन! 
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भोगता है; ( अथवा, एक पाप करता है बहुतों का, महाजन का, सामूहिक 
दड होता है; जैसे, 'कलेक्टिव फ़ाइन', दंगे के लिये सारे नगर पर जुर्माना ) | 
देश देश के समयों, सकेतों, सामाजिक रीतियों और आचारों को, विविध 
जातियों के धर्मों को, जानने वाला, उन के गुणों और दोषों को पहिचानने 
वाला, आगा पीछा विचारने वाला, और उन को, यथोचित, यथातम्भव, बनाये 
रखने और चलाये चलने वाला, विद्वान्‌ अनुभवी पुरुष, जहाँ कहीं भी जा बैठे, 
वहीं वह 'महा-जन! का अ्रधिपति हो जायगा? । इस छछोक मे 'महाजनः का ञ्र्थ 
जनसमूह के सिवा और कुछ हो ही नहीं सकता, और मराठी गुजराती भाषाओं मे 
आज तक भी 'महाजन” शब्द का प्रयोग इसी जन-समुदाय, प्रतिष्ठित जनसमुदाय, 
विशिष्ट जनों की सभा, बड़ी पदञ्मायत, के अर्थ मे होता है। महाजन शब्द के 
अर्थ के सम्बन्ध में, 'शास्त्रवाद बनाम बुद्धिवाद! तथा मानव धर्म सार? मे अ्रधिक 
विस्तार किया है | 

तो अब विरोध-परिहार कैसे हो ! दो प्रकार से । एक तो यह कि जब्र विद्वान्‌ 
बुद्धिमान की भी बुद्धि विद्या काम नहीं दे, तब, जो साख्योक्त महत्‌ बुद्धि, 
अव्यक्त-बुद्धि, जनसमूह मे व्याप्त है; जिस को सूत्रात्मा, विश्वात्मा, इहत्वाद ब्रह्मा, 
विसिनोति व्यामोति विश्व इति विष्णुः, सर्वेषु शेते इति शिवः, इत्यादि कहते 
हैं; जिस को पश्चिम के शब्दों मे 'कास्मिक इंटेलिजेंस', यूनिवर्सल माइंड', 
'कलेक्टिव माइंड', मास माइंड?, “पब्लिक ओपिनियन”, 'अन्कान्शस मैंडः, 
(0870. एा४ए2702, ४६४६७] [/ावात॑, ००९८।०७८ ४॥700, /४955 
[७७००, >िवजा८ (0जगाण), (70०75८0७४ [॥0 ), आदि कहते हैं; जिस को 
सूफ़ी भाषा ,मे अक्नलि-कुल?, 'लौदि-महफूज,' “हकीकति-मुहम्मदी! आदि शब्दों 
से कहते है; उसी का भरोसा करना ही पड़ता है। लोकमत, बहुमत, भूयसीर्य, 
भेजारिटीग, जो कहै वही ठीक। कोई दूसरा चारा ही नहीं। दूसरा परिहार 
यह है कि, यह व्यक्ति अध्यात्मवित्‌ है, इस की बात माननी चाहिये, ऐसा 
विश्वासरूपी निर्णय भी तो जनसमूह “महाजन! ही करेगा। नहीं तो, कितना भी 
अध्यात्मवित्‌ वह हो, पर जनता उस को ऐसा न माने जाने, तो उस का उपदेश 
व्यर्थ ही जायगा, कोई न सुनेगा। इस लिये, अध्यात्म-वित्तम के उपदेश की 
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सिद्धि भी, जनता पर ही आश्रित है, जनता के ही अप्नलीन है । एवम्‌ अन्योडन्या- 
श्रय है; अध्यात्मवित्‌ जनता का शुभचिन्तन करे, और जनता उस में विश्वास 
करे; तभी धर्म का आम्नान, व्यवसान, संस्थापन, प्रवत्तेन, सशोधन आदि उचित 
प्रकार से हो सकता है। याद रहे कि यह अन्योन्याश्रय, “विशस्‌ सकल”, 
(५०००५ (॥८०), दुश्चक्रक नहीं है, प्रत्युत गुणवान्‌ पुष्टचक्रक है, 'वचुअ्रस' 
सकल”, (५४।७०७५ (८०), है। इस लिये प्राचीन काल से यह प्रथा चली 
आई है कि, जब कोई नया और जटिल प्रश्न उपस्थित हो, जिस के उचितानुचित 
समाधान पर जनसमुदाय के हिताहित का आश्रय हो; तो उस जनसमुदाय को, सभा 
सदसू समिति मे, एकन्न कर के, उस प्रश्न के, और उस के उत्तर के, पक्षअतिपत्षों 
का, विविध प्रकार के ग़ुण-दोषो का, विचार, मुख्यों, मुखस्थानीय मुखियों, बृद्धों, 
वाम्मियों, विद्वानो, बुद्धिमानो, द्वारा किया जाय; और जिस पक्ष को, जिस उत्तर को, 
जिस समाधान को, जिस नये कार्यप्रकार को, अन्तरात्मा की प्रेरणा से, उस समुदाय 
के भूयसीय लोग उचित जाने, अध्यात्मवित्तम का कहा हुआ समझे, उसी का 
स्वीकार और प्रयोग किया जाय | इस प्रकार से “अध्यात्मवित्‌? के निर्णय का, और 
“महाजन! के निर्णय का, समन्वय हो जाता है। पहिले कह आये हैं कि, जीवरूपी आत्मा 
ओर देहरूपी आत्मा, दोनो, की प्रकृति का, स्व-भाव का, ज्ञान ही अध्यात्मज्ञान है। 
राष्ट्रप्रफार वा शासन की पद्धति के भेदों का समन्वय । 
कुछ वर्ष हुए, एक पुस्तक मेरे देखने मे आई । अल्मोडानिवासी श्री बद्री- 
साह ठुलघरिया ने उस का संकलन किया है। नाम उस का “दिशिक शात्त्र” रक्‍्खा 
है | पुस्तक छोटी दे पर बहुत उत्तम और सारभूत है। उपोद्घात मे उन्हों ने 
लिखा है कि पुराने ग्रन्थों से विषय का संग्रह किया है ; पर इन प्राचीन अन्थों 
के नामो का उल्लेख नहीं किया ; यदि किया होता तो पाठकों को उस विषथ के 
अन्वेषण में अधिक सहायता मिलती । अस्त, इस पुस्तक का विषय, राजशास्त्र, 
राजनीति, राजधर्म, दश्डनीति आदि नाम से प्रसिद्ध विषय है, जिस को 
पश्चिम की बोली मे 'सायंस आफ़ पालिटिक्स” 'पोज्िटिकल सायंस” “सिविक्स! 
(5९८८॥८७ ०0 70025, ?0[08| 50270८८, (./५८५), आदि कहते है । पुस्तक मे 
राज्यों के दो मुख्य प्रकार कहे है, स्वराज और परराज | फिर एक एक के कई कई 
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भेद कहे हैं, और उन के “नाम बहुत अर्थगर्भ सॉकेतिक शब्दों से बताये हैं । 
यथा ब्राह्म, दैव, ग्राजापत्य, गाधर्व, याक्ष, मानव ( जैसे मनु ने विवाहो के ), और 
हस्तिक, व्याघक, आदि । और इन सब प्रक्ारों के समन्वय के लिये सिद्धान्त यह 
दिखाया है कि, जहाँ जहाँ, ऐसी ऐसी, ( सात्विक, अथवा तामस, अथवा संकीर्ण ) 
प्रकृति की अधिकांश प्रजा होती है, वहाँ वहाँ इस इस प्रकार का राज होता है 
और उपयुक्त ही होता है। श्री काशीप्रसाद जायसवाल जी ने भी एक पुस्तक, 
हिन्दू पालियी! (740 7०॥७) के नाम से, अंग्र ज्ञी भाषा में प्रकाशित की ', 
जिस मे उन्हों ने वेद, पुराण, स्मृति, धर्मशास्त्र, अथंशास्त्र, आदि अन्थो से सिद्ध 
किया है कि प्राचीन समय मे, इस भारतवर्ष मेक विविध प्रकार के राष्ट्र के प्रत्रन्धो की 
परीक्षा, समन्‍्वयात्मक मानवधर्म की परिधि के भीतर ही, की गई है ;-यथा राज्य, 
भौज्य, वैराज्य, दराज्य, साम्राज्य, स्वाराज्य, उग्रराज्य, संघराज्य, गणराज्य । 
और इन के अंतर्गत, पौर, जानपद, श्रेणी, पूग, निगम आदि के प्रबन्ध भी होते 
थे | इन को आज काल के अंग्र ज्ञी शब्दों मे 'मानार्की, डायार्की, रिपब्लिक, 
ए.्पायर, फेडरेशन, आलीगार्की, म्युनिसिपल बोर्ड, डिस्ट्रिक्ट बोर्ड, ट्र ड गिल्ड, 
(7स्‍004209,  वीक्षाट]ए, ॥809प॥0,.. &॥[|॥8, €ि0800, 088०७, 
ग्रापारटाएशओं 5080, त॥॥70090870, ॥#802-2५/० ) आदि शब्दों से कहेगे | 
इस प्रकार, समय समय पर, भिनन प्रान्तों मे, भारत में, राष्ट्र की पद्धति के नाम 
ओर काम, कम-बेश बदलते रहे; पर चातुबंश्य चातुराश्रम्य की समाज-व्यवस्था 
सब्र में अनुस्यूत रही । 
समस्त सजीव-निर्जोव पदार्थों का, सत्वादि गुणों के 
भेद से, समन्वय | 
-. इसी तरह, प्राचीन शिल्प के विषय मे, कागड़ी के गुरुकुल की “वैदिक- 
मेंगेज्ञीन” नाम की मासिक पत्रिका मे*, श्री क० वि० वज्ञे महाशय ने, प्राचीन 
१--अब इस का हिन्दी अनुवाद भी हो गया है। 


२--सन्‌ १९२४ के बाद, यह गुरुकुल कनखल में लाया गया ; “थैदिक- 
मैगज्ञीन” भी बन्द हो गई | 


२. स्ब० ] बच्चों, पशुओं, देवों, मे बर्ण-भेद १५७ 


भारतीय शिल्प पर, कई वर्ष तक, बढ़े उत्तम लेख लिखे, जिन से बहुत सी 
लुप्त-गुप्त विघ्मृत बाते फिर से प्रकाश हुईं | इन लेखों में तरह तरह के नगरों के, 
ग्राम, खेट, खर्बटों के, णहो के, सड़कों के, पत्थरों, मणियों के, इक्षों, लकड़ियों 
के, बाहनो के, पशुओ के, भेदों का वर्णन कर के, उन की सत््वप्रधानता अथवा 
रज:प्रधानता अथवा तमःप्रधानता मी, प्राचीन ग्रंथों के श्लोकों का उद्धरण कर के 
दिखाया है| सजीव निर्जीब सभी पदार्थों का इन्ही तीन गुणों के अनुसार विभाग 
किया है ; ये ये भेद साच्विक है, ये राजस, ये तामस | ओर इस हेतु से यह यह 
वस्तु, वास्तुकर्म मे, शिल्पकर्म मे, अन्य विविध कम मे, इस इस कार्य के लिये 
ओर इस इस प्रकृति के मनुष्य के लिये उपयुक्त है। इस प्रकार से, अवस्था- 
भेदेन, बुद्धिपूर्वक, मिन्‍न-मिन्‍न वस्तुओं का ग्रयोग करने से, सब का समन्वय हो 
सकता है | 


आत्मा की गतियों का समन्वय, तथा, इच्छाओं, शा्त्रों, आदि का 


आत्मा की अनंत गतियों का समन्वय और समाहार दो राशियों में कर दिया 
है--प्रवृत्ति-निद्ृत्ति, सचर-प्रतिसंचर, प्रसव-प्रतिप्रसव, आरोह-अवारोह, सुष्टि-लय, 
जन्म-मरण, ईहा-उपरम, व्युत्थान-निरोध, अभ्युदय-निःश्रेयस, बन्ध-मोज्ष। अनन्त 
इच्छाओं का, चार पुरुषार्थों मे--धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष । अनन्त शास्त्रों का, इन्हीं 
चार पुरुषार्था के साधक चार शास्त्रों मे--धर्मशात्र, अथशास्त्र, कामशास्त्र, 
मोज्षशास्त्र , जिन चारो का कुछ न कुछ ज्ञान, ब्रह्मचर्यावस्था मे, सभी विद्यार्थियों 
को संग्रह करना चाहिये | जीवन के अनन्त प्रकारों का समन्वय, चार आश्रमों में । 
मनुष्यों के अनन्त प्रकारों का समन्‍वय और लोक-संग्रह, चार वर्णों मे। जीविका 
के सहसरों प्रकारों का, वर्णानुसार चार मुख्य प्रकार की दत्तियों में । अनन्त स्वार्थी 
एघणाओं का समन्वय, चार मुख्य एघणाओं मे; आदर की, लोक में स्थान मान 
की, एघणा, बल पौरुष की, दूसरों पर ईश्वस्ता की, दार-सुत की; वित्त की, विनोद 
की । शारीर दृष्टि से, इन का रूप, आहारेच्छा, रतीच्छा, धनेच्छा, स्वास्थ्येच्छा | 
इन की प्रतियोगी, चार परार्थी शुभवासना भी ; अपने से श्रेयान्‌ ज्यायान्‌ का 
आदर सम्मान पूजा करने की ; आज्ञा मानने की, दूसरों का विवाह करा देने. 


श्पू८ गतियो, एषणाओं, शास्त्रों, पक्ष-प्रतिपक्षों का समन्वय [सम॒० 


की, उन के वंश और शक्ति के विस्तार को देखने की ; दान देने की ; मन बहलाव 
उत्सव, कराने की । अर्थात्‌, इन चारो प्रकारों से, अन्नादि भोज्य-पदार्थ, रति, धन, 
स्वास्थ्य, का दान देने की। इस रीति से, इस अध्यात्मविद्या से अधिष्ठित, 
उस पर प्रतिष्ठित, उस मे निष्ठित, मानव-आर्य-वैदिक-बौद्ध-सनातन-धर्म में सब 
का यथास्थान यथाकाल यथावस्था समावेश कर दिया है । अंग्रेज्ञी मे भी कहावत 
है “इट टेक्‍्स आल काइंडज़्ञ ठु मंक ए वल्‍्ड? (| (80४५ 8|| [005 ॥0 ॥8/९8 
& ४४०0), “जब सब प्रकार के जीव और द्रव्य एकत्र हों तब एक जगत बने ।? 


पक्ष-प्रतिपक्ष, उत्तर-प्रत्युतर का, समन्वय । 


प्रत्येक प्रश्न पर, पक्त-प्रतिपक्ष के, वादो-प्रतिवादी के, दो दो विरुद्ध विचार 
और उत्तर उठते हैं। अंग्रेज़ी मे कहावत हे--एवरी केस्ट्यन्‌ हाज़ू टू साइड्ज! 
(2०८७ 0५८४॥०॥ 85 ।०४० 502८5), इस लिये 'पत्नप्रतिपत्षाम्यां निर्णीतः अर्थ: 
सिद्धांत: भवति? । दोनो विरोधी पन्नों मे कुछ अंश सत्‌ का भी, और कुछ असत्‌ 
का भी, अवश्य होता है। साथ संसार ही सत्‌ और असत्‌ के समुच्चय 
से प्रत्यक्ष ही बना है। सभी परिमित वस्तु, अभी है, ओर शअ्रभी नहीं 
है। ऐसी अवस्था में, आश्रयेन्‌ मध्यमा बृत्ति, अति सर्वत्र वर्जयेत्‌?, अ्रति 
के वर्जन से, मध्यमा वत्ति के आश्रय से, देश-काल-निमित्त का विचार कर 
के, हेत॒ुपूर्वकक विभजन करने से, “विभज्य वचनीयम?, मनुष्य के व्यक्ति-जीवन- 
सस्बन्धी, तथा समाज-जीवन-संबंधी, जितने भी प्रश्न उठे हैं या उठ 
सकते हैं---शिक्षञाविषयक, गाहंस्थ्यविषयक, स्त्री-पुरुष-सम्बन्धविषयक, भर्ता-मृत्य- 
विषयक, जीविकाविषयक, युवा-बृद्धविषयक, आर्थिक, शिल्पसम्बन्धी, राजनीतिक, 
धार्मिक, श्रादि--इन सब प्रश्नों का उत्तरण, सब पक्षों, सब उत्तरों, का समन्वय, 
मध्यम मार्ग पर चलने से, अधिकतर सुख और अल्पतर दुःख के साथ, हो 
सकता है। 

शौच-अशौच का समन्वय । 


सामाजिक व्यवहार के साधनार्थ, शोच के अभाव की यहाँ तक अनुज्ञा दी है कि, 
कुत्ते के जुठे को भी खा जाना, आदमी के लिये न्याय्य, धम्य॑, जायज्ञ, कर दिया 


२, स्वे० ] शुचि, अशुचि, कौन और कब ! १४९ 


हे ; श्वा मृगग्रहणे शुचिः', 'शकुनिः फलपातने?, 'पण्ये यज्व असारितम?, 'कारु- 
हस्तः सदा शुद्ध? 'पथि शुद्ववदाचरेत्‌?, इत्यादि | शिकार में कुत्ते का पकड़ा मृग 
शुचि है, मांसाहारी क्षत्रियवृत्ति वाले के लिये; तथा,सब के लिये पक्त! का काया और 
गिराया फल; तथा दूकान बाजार मे फैलाये भोज्य पदार्थ शुद्ध हैं; तथा कमेरे का, 
शिल्पी का, हाथ सदा शुद्ध है ; तथा यात्रा मे, राह चलने मे, आवश्यकता पड़ने 
पर, शुद्ध के ऐसा, यम नियम को छोड़ कर, व्यवहार करे; इत्यादि | दूसरी ओर, 
जत्र सांसारिक व्यवहार को छोड़ कर, मनुष्य, मोक्ष के साधन मे लगे, तो उस के 
लिये शौच की परा काष्ठा यहाँ तक दिखाई है कि, 'शौचात्‌ स्वागजुग़ुप्सा परैःअर्स- 
सर्ग/); दूसरों के स्पर्श का तो कहना ही क्या है, अंपने शरीर से भी घृणा कर के 
विदेहसुक्ति प्रा करना चाहिये | 

स्थानादू, बीजादू, उपष्टम्भात्‌, निस्स्‍्यन्दात्‌, निधनादुअपि, 

कार्य आधेयशोचत्वात्‌ पंडिता हि अश्ुचि विहुः । 

“इस मनुष्य-शरीर का बीज, इस के पोषण का स्थान अर्थात्‌ गर्भाशय, इस के 
घारण के उपाय, भक्षण पान आदि, इस से निकले मल, इस की मृत्य--सभी 
इस की परम अशुचिता के प्रत्यक्ष प्रमाण हैं। नित्य नित्य इस की अशुचिता 
को हटाते रहने की आवश्यकता से ही निश्चय हो जाता है कि इस की पवित्रता 
झूठी है, मिथ्या आमास मात्र है? । 

एक नियम, अथवा नियम की शिथिलता, ज्षत्रियवृत्ति वाले तथा अन्य गहस्थों 
के लिये है। दूसरा नियम, अति कठिन, संन्यासी के लिये है। पर आज काल 
के हिन्दू समाज मे इन नियमो का कैसा पालन हो रहा है, यह सब ही जानते हैं । 
प्रायः संन्यासीवेशधारी जीव तो शौच की फ़िक्र ही नहीं करते, और साधारण 
ग्रहस्थ दूसरों के दिखाने के मौके पर महामहर्षि से भी अधिक शौचाचार और 
छु-मत मत-छू? का ढोंग रचते हैं । 


मह्य-अभध्य-समन्वय | 
मद्य मास आदि का निषेध करते हुए भी, युद्ध आदि के समय, क्षत्रियबृत्ति 


१६० विवाह और यज्ञ की व्यवस्था क्यों १ [ सम० 


बाले मनुष्य के लिये, मनु ने इन के उपयोग की अनुमति दे दी है। मनुष्य की 
प्रकृति देखते हुए, इन का सर्वथा निषेध अशक्य समभते हुए, इन पर केवल 
कुछ रोक रखने ही का यत्न किया है । 

छोके, व्यवाय-भामिष-मच-सेवाः 

नित्यास्तु जंतोः; नहि तन्न चोदना; 

व्यवस्थितिः तासु, विवाह-यज्ञ- 

सुरा-प्रहैःः ताधु निवृत्तिर इष्टा । ( भागवत ) 

स्त्री-पुरुष के प्रसग की, मास की, मद्य की, सेवा करने को तो आप ही मनुष्य की 

प्रबत्ति होती है, इन के लिए उपदेश देने का प्रयोजन नही; प्रत्युत, इन की 
अति सेवा और दुरुपयोग को रोकने का प्रयोजन बहुत है; इस लिये विवाह और 
यज्ञ आदि के द्वारा इन का नियमन किया है। जहाँ तक हो सके इन से निवृत्ति 
ही अच्छी है? । गीता मे, सात्विक, राजस; तामस, तीन प्रकार के आहार, तीन 
प्रकृति के लिये कहे है । 


सत्य-असत्य-समच्चय | 


सत्य की परम प्रशंसा करते हुए भी, साधारण मनुष्य की प्रकृति को देख कर, 
विशेष विशेष अवसर पर, यदि कोई असत्य बोल जाय, तो उस को भारी पाप 
नहीं गिनना, ऐसा प्रबन्ध मानव-घर्म मे कर दिया है| यथा, प्राणात्यय मे, अपने 
या दूसरे के प्राण बचाने के लिये; वा हंसी मे । मनु के इन वाक्यों पर लोग 
जल्दबाजी से आक्तषिप कर बैठते है। उन को याद करना चाहिये कि, मन ने तो 
प्राशसंकट में यह अनुमति दी है। पर आज काल के पच्छिमी कानून मे, किसी 
भी छोटे से छोटे जुर्म के मुल॒जिम को, हलफ न देने का कायदा बना कर, झूठ 
बोलने की मानो साफ इजाजत दी है| तथा, वकील की मुवक्किल से जो बात हुई, 
डाक्टर की गेगी से जो बात हुईं पत्नी की पति से जो बात हुई उस बात की 
गवाही साक्षी देने की मनाई कर के, इस कानून ने उन से यदि सरीही कूठ नहीं 
बुलवाया, तो सच को: छिपवाया, जो भी भ्ूूठ बोलने के बराबर है| इस से यह 


२, सर्व० ] अपने को रुख दुःख दिया, न पुण्य किया न पाप किया. १६१ 


नहीं समभना चाहिये कि ञ्राज काल के कानून में जो ऐसे नियम हैं वे सर्वथा 
अनुचित ही हैं; ऐसा नही, वे भी सहेतुक है; तथा मनु के नियम भी सहेतुक हैं । 
और भी, सत्य के दर्ज भी होते हैं, कम सत्य, भ्रधिक सत्य; जैसे, यहाँ कोठरी के 
भीतर प्रकाश है, यह सत्य है; बाहर दालान मे भी प्रकाश है, यह सत्यतर है, 
क्योकि प्रकाश अधिक है; मैदान मे, जहों कुछ भी छाया नहीं है, वहाँ भी प्रकाश 
है, पर यह और भी सत्य-तर है, क्‍योंकि प्रकाश अधिकतर है, सूर्य की घाम 
( घ॒र्म ) वहाँ, बिना आवरण के, पृथ्वी पर पड़ती है; इत्यादि । 


पृणय-पाप-समन्वय ।' 


व्यवहार दृष्टि से, पुर्य और पाप, धर्म और अ्रघर्म, सुख ओर दुःख, 
नितान्त भिन्न हैं, विरुद्ध हैं; तो भी, इन का रूप, अवस्था के भेद से, बदलता 
रहता है। जो कर्म एक वर्ण के लिये, एक आश्रम के लिये, एक मनुष्य के 
लिये, धर्म हे, पुण्य है, कत्तंव्य हे, वही दूसरे के लिये अकर्तव्य पाप है, अधर्म 
है । ब्राह्मण के लिये, अधिकतर श्रहिंसा ही धर्म है; क्षत्रिय के लिये, 4ंडरूपिी, 
दुष्टों की, हिसा ही धर्म हे; इत्यादि । 
परमार्थ दृष्टि से, “पुण्यं च पाप॑ं च, पापे”!; पुण्य भी, पाप भी, दोनो ही 
पाप हैं; ऋण किसी को देने से भी, अपने मन का, उस के साथ बंधन हो जाता 
है, “उस से ऋण का धन वापस लेना हैः; ऋण उसको लेने से भी, लेने वाले के 
मन मे, देने वाले के साथ,बंधन हो जाता है, 'ऋण उसको चुकाना होगा! | श्रथ च, 
पुण्य-पाप दोनो ही मिथ्या हैं; अपने सिवा कोई “भ्न्य!, “दूसरा”, हो, तब न उस 
से या उस को ऋण लिया दिया जाय ! अपने को ही, आप ही, सुख-दुःख देना, 
न॑ पुण्य है न पाप है, न वह सुख सुख ही है, न वह दुःख दुःख ही है। 
लिह्लां कचित संदशति स्वद॒द्मिः, 
तद्देदनायां कतसाय कुप्येत ? 
यद्‌ अंग अंगेन निहन्यते कथित , 
क्रष्येत कस्में पुरुषः, स्वदेद्ढे ? 
११ 


१६२ दुष्ट की हिंसा भी अ्रहिसा ही [ सम० 


आत्मा यदि स्थात्‌ सुखदुःखहेतुः, 

किस्‌ अन्यतः तमन्न, निज-स्वभावः । 

नहि भात्मनो 5न्यद्‌ यदि, तन्‌ स्॒षा स्यात्‌; 

कध्येत कस्सान्‌ !, न सुख, न दुःखे। 

( भागवत, सकंघ ११, अ० २३, इसको ० ५३-७३ ) 

“यदि अपने ही दोतों से अपनी ही जिह्ा कभी कट जाय, अपने ही हाथ से 
अपने ही पॉव को कभी चोट लग जाय, तो किस पर क्रोध करे ! अपनी ही देह 
पर ! जब आत्मा ही, आप ही, सुख दुःख का हेतु है, कोई दूसरा? अन्य” है ही 
नहीं जो दुःख दे और जिस पर क्रोध किया जाय, तो क्रोध झूठा हे, न सुख 
सुख है, न दुःख दुःख है; सब मिथ्या है, माया है, माया का खेल ओर जंजाल है । 

अब हों ( >मे, हम ) कासो बैर करो? 

प्रभु निज सुख ते कहत फिरंत हें, 

घट घट हों (>मै, हम ) बिहरों ! 


हिंसा-अद्विसा-समन्वय । 
हिसा और अहिसा के विरोध का परिहार---क्ृष्णु की शिक्षा, ' तस्माद्‌ युध्यस्व 
भारत”, ओर क्राइस्ट की शिक्षा “एक गाल पर कोई थप्पढ़ मारे तो दूसरा 
गाल उस के आगे फेर दो?-..इन दोनो का समन्वय सीधे सीधे नियमों से कर 
दिया है। ग्रवृत्तिमाग पर चलने वाले शहस्थ के लिये, अपनी तथा अपने 
आश्रितों की रक्षा के लिये, हिसा अर्थात्‌ युद्ध उचित है, धर्भ्य है; विशेष कर 
क्षत्रियर्वुत्ति वाले जीव के लिये, जिस का मुख्य काम उस के नाम ही से च्योतित 
होता है, दुबलों को चोट से बचाना, 
क्षतात्‌ करू जआायते, इति डद्झः 
क्षत्रस्यः शब्दों भुवनेषु रूढः ; 
“ऊँचे सिर वाला कछत्र शब्द, संसार में इसी लिये प्रसिद्ध है कि, उस का 
अर्थ ही है कि, छत से, चोट से, दुर्बलों का त्राण करता है !! सारी भगवद्‌गीता 
इस विषय ही का भाष्य ही है । 


२. स्वं०] आततायी को मारना ही धर्म, चाहे कोई हो १६३ 


धम्यांद्‌ हि युद्धात्‌ श्रेयोअन्यत्‌ क्षत्रियस्य न विद्यते, 
छुखिनः क्षत्रियाः, पाथ !, लभ्षंते युद्ध ईइशं। 
“धर्म्य युद्ध से बढ़ कर कोई उत्तम लाभ ज्ञत्रिय के लिये नही ; सच्चे ज्ञत्रिय 
ऐसे युद्ध का बहुत असनन्‍्नता से स्वागत करते हैं? । | 
इस प्रकार के आत्मरक्षणार्थ ओर अपने श्राश्रित के रक्षणार्थ, युद्ध की आज्ञा 
यहाँ तक दी है कि, 
गुरु वा, बालबूद्धों वा, त्राह्मणं वा बहुश्रतस, 
आतताथिनं थायाँतं, हन्याद्‌ एव अविचारयन्‌ ! ! मनु ) 
प्राण लेने की नीयत से जो अपने ऊपर भझपटे उस को, आततायी को, बिना 
विचारे मार ही देना चाहिये, चाहे वह गुरु हो, चाहे बालक, चाहे इृद्ध, चाहे 
बहुत पढ़ा लिखा ब्राक्षण” | आज काल का अंग्रेजी दंड-विधान तो इस से बहुत 
अधिक अ्रनुमति देता है, “अपने या किसी दूसरे की जान और माल की या जन्‌ 
( औरत, स्त्री ) के जिस्म और इज्ज़ञत की हिफ़ाज्ञत के लिये, किसी भी हमला 
करने वाले को मार डालना तक जायज है! । 
आततायी वधोद्यतः | ( अमरकोष ) 
अभिदो, गरदः चापि, शस्त्रोन्मत्तो, धनापहः, 
क्षेत्र-दार-हरः च, एवान्‌ षड्‌ विद्याद्‌ आततायिनः । 
आतताथिनं आयान्तं, अपि वेदान्तपारणंं, 
जिधांसतं जिधांसीयात्‌, एप धर्म: सनातनः । 
न आतितागिवधे दोषो, न तेन पह्यहा भवेत्‌ । 
' बासपष्॒ठ-स्टृति; म० भा०; मनु ) 
“आग लगाने वाला, जहर खिलाने पिलाने वाला, शत्र लिये मतवाला, 
धन का लुटेरा, खेती बारी ज्ञ़मीन मकान पर वा स्त्री पर बलात्कार से क़ब्ज्ञा दखल 
करने वाला, ये छुप आततायी होते हैं। ऐसा आततायी जब भपट्ता हो, तब 
उस को मार डालने से कोई दोष नहीं लगता; चाहे वह अपंना गुरु ही हो, या 
बालक या बृद्ध या वेद वेदान्त का महापंडित और ब्राह्मण भी हो | जो प्राण लेने 
की चेश करे, उस के ही प्राण लेने की चेश करना उचित हैं, सनातन बर्म है । 


१६४ दंड-योग्य का दंडन ही राजा का मुख्य धर्म [ सम० 


यस्माद्‌ भाततं आयाति', भति' च भ्स्य अयन! तथा, 
'भाततायी? इति नाश्ना इ्ठ ततो5यं भभिधीयते । 

'आतत हो कर, अपने शरीर का, हाथ पैर का, विस्तार कर के, ( जैसे बन्द्र, 
कुत्ते, सिह आदि क्रोध के समय रोएँ फुला लेते हैं, मेंह बाकर दाँत दिखाते हैं ), 
अति वेग से दूसरे के ऊपर आता है, दौड़ता हे, इस लिये इस को आततायी 
( ठेठ हिन्दी मे “अताई? ) कहते हैं |? 

इस अमभिपग्राय को स्पष्ट करने का दूसरा और उत्तम प्रकार यह है, कि 
(हिसा! मे और “दड” मे विवेक किया जाय | निरपराध को पीड़ा देना, “हिसा?, 
सडपराध को, “दड? । राजा का परम धर्म हे कि दंड के योग्य को दंड दे ; जो 
दंडनीय को दड नहीं देता और निरपराध को दड देता है, वह राजा बदनाम होता 
है, और नरक में गिरता है ।? 

भद्ड्यान्‌ दुंडयन, राजा, दंड्यांदच एवं अपि अर्दंडयन्‌ , 
अयशा महद्‌ भआापम्तोति, नरकं॑ च अधिगच्छति । ( मन ) 
अभहिसा असाधु-हिसा स्यादू, इति शाखस्य निशच्चयः | (स०्भा०शांति०) 

“साधु की, दुष्ट की, हिसा तो अ-हिसा ही है; यह राजशास्त्र का निश्चय है? । 
दूसरी ओर, निधृत्तिमार्गी योगी संन्‍्यासों के लिये, “देश-काल-समयडनवब्छिन्नाः 
महाततम?” रूपिणी अहिसा ही उचित है; “बिना किसी देश-काल आदि के समय 
के, शर्त के, अहिसा, सत्य, आदि का पालन करना, यह योगियों का महात्रत है? । 


सबब-रस-समन्‍्वय । 
संस्कृत साहित्य शांज्र मे नी रस माने हैं, 
श्ंगार-हास्य-करुणा-वी र-रौद्-सयानका:, 
बीभत्सो,5छुतः, इति अष्टो, शांतस्तु नवमो रसः | 
ऐसे विभिन्‍न विरुद्ध भावों और रसों का, एक ही मन मे, एक ही शरीर मे, 
छक ही जीव को, कैसे और क्यों अनुभव होता है--इस का विचार, और इन का 
समन्वय, 'पुरुषार्थ” नाम के ग्रत्थ के 'रस-मीमासा? श्रध्याय मे, विस्तार से करने 
का यत्न मैं ने किया है; जिन सज्जन को इस बिषय मे कुतूहल हो, वहीं देखें | , 


१, सवबे० ] सब रसों का समन्वय, अवतार के चरित मे १६५ 


यहाँ इतना लिख देना उचित जान पड़ता है, कि जब तक जीव संसार मे है, 
चाहे प्रवृत्ति अंश पर, चाहे निवृत्ति अंश पर, उस का संबंध इन रसों से 
रहता ही है। निद्धत्ति मार्ग का जो शांत रस है, उस मे, प्रवृत्ति मार्ग के आठो 
सरसों का समाहार और समन्वय हो जाता है। 
भागवत पुराण में कथा है, महाभारत के युद्ध और कौरव-पाडव वंश के 
विनाश, तथा यादवयुद्ध और क्ृष्ण-बलराम के बंश के संहार, के पीछे, वेद- 
व्यास जी, सरस्वती नदी के किनारे आश्रम बना कर, उदास मन से बैठे थे । 
ऊँच नीच अरु भूत सविष्यहु, सब के जानन वारे, 
युग युग मे घसन की फेरो, भावी कछि अँधियारे-- 
दिव्य इष्टि ते अछूख काछू-गति को तब देखन छागे; 
बुद्धि -रहित अरु झान-रहित अ्ररु बल के ह्वीन भभाणगे, 
जिन के नहि विश्वास परस्पर, भातम-भ्रद्ध-हीना, 
मन-मकीन अरू पाप-क्करीन भररु सत्व-हीन तन-छीना, 
पर अधीन भरु परम दीन हु, अहंकार परबीना--- 
ऐसे देखे सब जन, मुनि, तब, भावी कक्िि के युग मे, 
भरु नद्दि केवल मनजन मे, बरु ध्ाक्ति घटी सब जग मे । 
अस विकोकि, करुणा ते व्याकुछ, मुनि मन भाहि विचारा, 
कौन उपाय होय जत सब को बेडा सागर पारा १... 
ऐसे सोचत खेदत जब, तह तेहि छिन नारद भाई गये। 
कृष्ण मुनी उठि बेगि प्रणाम्पो,पुजा आसन भादि दये । 
सुख से बैठे, सब जगन-जाने, बीन घरे, सुखुकाद कहे, 
' देवन के ऋषि, विप्र ऋषी तें-केद्दि विचार मे भआापु रहे ? 
सुवन पराशर के, बढ़भागी !, मन अरु देह अपाने, 
इन ते तुमरों भातम माने सुख कौ, वा नहिं माने ! 
जो कछु जानन लायक सो सब तुम बहुतायत पायो; 
सब अथेन की खानि महा-भारत हू को तुम गायो; 
ग्रद्मासश्र मे परम सनातन गद्यो, कहाँ तुम उज्ज्वल; 


१६६ व्यास जी क्यों उदास [ सम» 


तो हू, सुनि !, सोचहु काहे तुम, चित्त भरे अस कश्सल ? 
व्यास जी ने उत्तर दिया, 
भापु कच्यो सो सब, साँचे हू , है माहि, वऊ न जानत, 
ज्ञीव हमारो काहे खेदत, संतोषहिं नहिं मानत । 
साँचहु हम बड़-भागी, आप जु भाग्यन ते यहूँ आइ गये, 
जगत पितामह स्वयं-भूत के भाष्मज, मोर्के दरस दसये, 
सब रहसन के आप महानिध्ि, तोष्पो पुरुष पुराणहिं, 
सब को ईंश, सबद्दि जो सिरजत, पाछूत, नाशत, ध्यानहिं, 
ऊँचनीच सब, गुण के बल ते, आपु न गुण महेँ सानहि। 
सूर्य देव इव भाषु चरौ नित, तीनिहु छोकन भीतर, 
प्राण-वायु इक, सब जीवन के साक्षी भये, झुभंकर !, 
ग्रह्यरूप सब छोट बड़े जे, तिन के हृदयन अंतर, 
योग-घ् तें देखि सको तुम, बोध श्रगाघ जुहाय; 
सो आपुद्दि बतरावों, क्‍यों मन मेरी अस भ्रकुछाय * 
अ्ररु न्‍्यूनता होय वामे जो, वाहो देहु पुराय । 
नारद जी ने कहा, 
ज्ञानर्प जस आपु क्यो हे, भक्तिरूप तस नाहिं कश; 
याही तें भगवान आतमा मन में नहिं सतोष गद्मो | 
इच्छा-ज्ञान-क्रिया, तीनो ही, चेवन मराहि सदा ही; 
इन तीनो कौ धारण छिये बिन, चित्त प्रसाद न पाहीं । 
भक्ति ज्ञान अरू कम तीनिहू एक साथ दिखरावो, 
भक्ति-भाव भरि, कृष्ण चरित कौ, सब-रस-मय तुम गावौ, 
तब सब शोकन अकुछावन तें तुम छुटकारा पावो | 
हे बड़भागी |, बुद्धि तुम्हारी, अति भम्मोष, सब देखि सके, 
यश पविश्र, जिड्ढा साँची, तन मन ज्नत धारत नाहि थकै, 
सो तुम सब के सत्र बंधन के मोचन हेतु विचार, 
करि समाधि, इंइवर की चेष्टा, भ्ति विचिन्न, डर घारौ, 


२. सबे० ] बहुत प्रकार के अभिवादन, 'दुआ-सलाम! १३६७ 


शांतन्‍वीर-करुणाः रख सानी वा की कथा ग्रसारो, 
पापिन के बीभत्स-मयानक-रौद्” कर्म दिखरावोौ, 
अरू उन के जो दंड भये तिनहु कौ तुम बतरावो, 
कृष्ण चरित “ज्भार' छलित अति मधुर हु वामे ल्यावो, 
जग झुठो 'भद्भुत“अपन्हास्य' निरो है, सोठ सिखरावों । 
चरित पुनीत सुनत हरि के नित नित चित तृप्ति न जोहै, 
पद पद मे जा के निसरत रस नीरसहू को मोहै! 
अस संभाषण करि के, नारद, वासविन्सुत ते विदा भये, 
मन-माने, बीना झ्ननकारत, तुरतहिं तहँ ते चले गये । 
तब व्यास जी ने भागवत पुराण को रचा; पुत्र शुक और शिष्य रोमदहर्षण को 
सिखाया, शाति पाया | 

योग विधिन सब के जे ईश्वर, कृष्ण जबहिं निज धाम गये, 

यह पुराण, कछि-अंध छोक हित, सूथदेव इव उदय भये, 

कृष्ण रूपही, व्यास-हृदय मे; शुक छोकिन को दान दये | 


अभिवाद-भेद-समन्वय । 


साधारण शिष्टाचार, दुआ सलाम, के भी जितने प्रकार सम्य जातियों में 

प्रचलित हैं, सब का सग्रह इस मानवधर्म से व्यवस्थापित आयेशालीनता में 
पाइयेगा। सिर का इशारा, या इस का क्रुकाना ( अंग्रेजी नाड? ), मुस्किराना, 
हाथ मिलाना, हाथ हिलाना ( 'हँड-शेक? ), सुनप्रमातम्‌ (६ गुड मार्निज्ञ ) 
सुआगतम्‌ ( वेल-कम्‌ ?, फ़ारसी मे खुश आमदी?, उद्‌ं मे खूब आये! ), दहिने 
हाथ से सलाम, बायें हाथ से सलाम, दोनो हाथ जोड़ना, गले मिलना, पेर छूना, 
साष्टांग दण्डवत--सभी प्रकारों के लिये, अधिकारमेद से, स्थान यहों रक्खा है | 

भगवांस्तन्न बन्धूर्नां, पौराणाम्‌ अनिवर्तिनाम्‌ , 

यथाविधि उपसद्गम्य, सर्वेषां मानम्‌ भादघे | 

प्रदाभिवादनअइलेष-करस्पशं-स्मित-ईक्ष णै: 

आश्वास्य चदाश्वपाकेम्यो वरेन्‍चाअभिमतैविमुः | ( सागवत ) 


प्र जार प्रकार की अ्रन्त्य-क्रिया [ सम० 


ततो5बतीय गोविन्दों रथात्‌, स च युचिष्ठिर:, 
भीमो, गांडोवन्धवा च, यो, सास्यकिरेव च, 
ऋषीन्‌ भ्भ्यचंयामासुः करान्‌ उद्मम्य दक्षिणान्‌। ( शांतिपय ) 
ब्रह्मारस्भेउवसाने व पादौ आझ्यो गुरोः सदा। (मनः) इत्यादि | 
कृष्ण भगवान्‌ , इन्द्रप्रस्थ से लौट कर, द्वारका आये; बड़ों को क्रुक कर प्रण।म 
किया, अति स्नेही बराबर वालों को गले लगाया, श्रौरों से हाथ मिलाया, किसी 
की ओर मुस्कराये, किसी को दयादृष्टि से देखा ; श्वपाक चाडाल पय॑न्त सब्र का 
आश्वासन सम्मान किया । कृष्ण, पश्च पांडव, और सात्यकि, शरशय्या पर पड़े 
भीष्म के दर्शन को गये; रथों से उतर कर, वहाँ एकत्र ऋषियों को, अपने दहिने 
हाथ उठा कर, सलाम? किया। अध्ययन के आरम्भ और अन्त मे गुरु के पैर 
छूने चाहिये! | इत्यादि | 


अन्त्यक्रिया फे विविध प्रकारों का समन्वय । 


अन्त्य संस्कार में भी सभी प्रकारों का समन्वय देखिये। “चतस्रो गतयः, 
बिडन्ता वा, रसान्ता वा, भस्मांता वा” । यह वाक्य “पशञ्चत्वं गतः” की टीका है । 
पॉच तत्त्व का बना पुतला, फिर उन्हीं पॉच में लीन हो जाता है। उस में आकाश 
ऐसा यूक्षम हे कि इस के द्वारा शव के संस्कार की कोई क्रिया, बुद्धि-पूर्वक, मनुष्य 
के सामर्थ्य के बाहर हे; प्रकृत्या, आप से श्राप होती रहती है | इस लिये चार प्रकार 
के मरण संस्कार कहे हैं। एक यह कि, तपस्वी, वानग्रस्थ वा संन्‍्यासी, जंगल मे, 
अनशनादि बत से अपने शरीर का त्याग करे, और उसे पशु-पक्ती खा कर तृप्ति 
पा, और अ्रपने शरीरों मे, प्राण के द्वारा, जीर्य करे, तथा विड्‌ , मल, के रूप मे, 
उस के अवशिष्ट, किद्ट अंश का, पुनः खुली हवा मे विसर्जन कर दें; यह वायु 
संस्कार कहा जा सकता है, क्योंकि दूसरे जीवों के प्राणवायु से उन के शरीरों 
मे लीन हो जाता हे | दूसरा यह कि, रसा श्रर्थात्‌ प्रथ्वी में निखनन करना, 
गाड़ देना; इस को पहिले प्रकार का श्रवातर प्रकार भी समझ सकते हैं; इस में 
शव के अवयब, प्रथ्वी के कौटों के काम में श्राते हैं* अथवा, गल पच 
कर मिट्टी में मिल जाते हैं, जैसे विड़ | तीसरा, रस अर्थात्‌ जल मे प्रक्षेप 


२. सबं० ] राम जी ने राक्षसो की और ग्रश्न की मी अन्य क्रिया किया. १६९ 


करना, प्रवाह कर देना, इस से जल के जस्तुओ्रों का, मछली कछुश्रों का, 
पोषण होता है। चौथा, अ्रमि मे दाह कर के भस्म कर देना। ये सभी प्रकार 
मानव धर्म में, अ्धिकारमेदेन, बरतें जाते हैं । अ्रग्मिदाह तो प्रसिद्ध ही हे; 
अधिकाश मनुष्यों के लिये यही उचित है, वेशानिक दृष्टि से भी, और बडी 
बस्ती के पास जमीन की कमी के, तथा शुद्धि के, विचार से भी; यहाँ तक कि 
अब पच्छिप के बड़े बढ़े शहरों मे यही प्रकार, स्वच्छ यंत्रों द्वारा, बरतने लगे हैं । 
मृत शरीर का भस्म ले कर, मजूब। में रख कर, उस के ऊपर चैंत्य, छुतरी, 
स्तूप, एडक, आदि के नाम से, कब्र”, मकबरे', बनाने की भी प्रथा 
युरानी चली आती है । संन्यासियों को समाधि दी जाती है, श्र्थात्‌ 
गाड़े भी जाते हैं, इस विचार से, कि इन का शरीर, तपस्या से, ब्रह्म- 
ध्यान से, लोकहित-चिन्तन से, इतना पवित्र हो गया है कि, इस के किसी 
स्थान पर पड़े रहने से, उस में व्याप्त उन का प्रभाव कुछ दिनों तक उस 
स्थान को, और आस पास को, पवित्र करता रहेगा, और जो उस के पास 
आयेंगे उन का हृदय पूत पाबित होगा । बुद्धेदेव की अस्थियाँ कितने स्तूपों में 
रक्‍्खी हुई हैं। अ्रतिं बाल्यावस्था मे मत, तथा विशेष विशेष रोगों से मृत, 
शरीर का, तथा संन्‍्यासी का भी, जल में भी प्रवाह किया जाता है । बाल्मीकि 
रामायण में कथा है कि राम जी ने विराध नाम राक्षस का, उस की इच्छा के 
अनुसार, निखनन-संस्कार किया, तथा कब्नन्ध नाम राक्षस का, और जठायु नाम 
गश्न का भी, अमि-संस्कार किया; दूसरी जात” का हे, इस को कैसे छूऐँ, इस 
मूढ शक्ला को उठाया ही नहीं | पारसियों में वायु-संस्कार होता है । 


परलोक-विषयक मर्तों का समन्वय | 


पार्थिव, प्रथ्वी के, पाचभौतिक शरीर को छोड़ने के बाद जीव की क्‍या 
गति होती है, इस विषय पर, प्रयः सभी धर्मों का मत है कि, अपने किये 
मले-बुरे कर्मों के अनुसार, स्वर्ग-नरक, सुखबती-अवीचि ( बीद्धमत के ), 
हेवन-हेल” ( ॥0&7०<)०]), ईसाई मत के ), ज़न्नत-जहन्नुम या चहिश्त- 
दोजस्त्र ( इस्लाम मत के ), से, जीव को सुख-दुःख भोगना होता है। पर 


१७० व्यक्ति-समक्ति आदि विविध वादों का सम्बाद [ सम» 


उन स्थानों और वहाँ के अनुभवों के रूप और प्रकार के विषय में अलग 
अलग मत हैं । 

हिन्दुओं में चतु्दश-मुबनों की चर्चा होती है; प्रध्वी के ऊपर छः; प्रथ्वी के 
नीचे सात । परन्तु स्व्ग और नरक कभी इन से भिन्‍न कहे जाते हैं, कभी इन में 
मिला दिये जाते हैं। ऊपर के सात-लोक, भूः ( प्रथ्वी, मनुष्य-लोक ), भुवः 
( अन्तरिक्ष, पितृ-लोक ), स्व: ( स्वर लोक, देव-लोक ), महः, जनः, तेप:, 
सत्य ( ब्रह्म लोक ), कदे जाते हैं। अन्तिम पॉच, स्व:, स्वग, के ही भाग माने 
जाते हैं; एक से ऊँचा दूसरा, दूसरे से तीसरा, जैसे पेंच मजिला महल । 
सत्य-लोक, ब्रह्म-लोक, के अ्रधिष्ठाता, स्वयं ब्रह्मा माने जाते हैं; तपो-लोक 
मे उत्तम ऋषियों का प्राधान्य है; जन-लोक में, सब देवों के राजा, देव- 
राज, सुस्राज, इन्द्र वा महेन्द्र अधिष्ठाता है, महलोंक के मिन्‍न भागों में 
वरुण, कुबेर, यम, अधिश्ठाता हैं; ऊँचे ऋषि और देव, इन पाचो मंक़िलों 
मे आजा सकते हैं, जैसे राज-प्रासाद मे ऊँचे अधिकारी, तथा नीचे के दो 
लोकों मे भी, काम पढ़ने पर। वरुण, कुबेर, यम का स्थान इस प्रथ्वी पर 
भी कहा जाता है; वरुण का समुद्र मे, कुबेर का हिमालये में, यम का दक्षिण 
दिशा में । स्वर्ग” शब्द की व्युत्पत्ति यों की जा सकती है, 'स्वं, आत्मान, आ्रात्म- 
राज्य, मनोयज्य, गम्यते, अधिगम्यते, लम्यते, यत्र, सः स्वर्ग, जहा स्व-राज्य, 
मनःकल्पित राज्य, मन-माने स्वप्नो का राज्य, मिल जाता हे; जैसे स्वपिति? 
( सोता है ) शब्द की व्याख्या, वेदान्त के ग्रन्थों मे की गई है, 'स्वं अपि-इतो 
भवति,? अपने स्व को, आत्मा को, अपने भीतर, चला जाता है। एवं, नरक! 
की निरुक्ति, 'कुत्सितः नर;, नर-कः, हो सकती हे, जहां कुत्सित, निन्दित, निकृष्ट, 
नर, जीव, रहे; ऐसे, पापियों के अडडे, पृथ्वी पर भी हैं ही। मागवत में कहा 
है| है, “अज्ैव स्वर्ग: अन्रेव नरक:”?, यहाँ प्रथ्वी पर ही स्वर्ग भी है नरक 
भी है; तात्पर्य यह कि चाहे इस लोक मे, चाहे परलोक में, जहाँ ही दुष्ट 
पापिष्ठ भाव अधिक हैं वहीं नरक; जहाँ सदूमाव, पुण्य पवित्र विचार अधिक, 
बहीं स्वर्ग | लोग कहते भी हैं, 'इस कुल मे स्वर्ग है, उस कुल मे नरक । 

नरकों की संख्या कहीं २१, कहीं कम-बेश, न्यून-अधिक, कही है; सब के. 


२. स्व० ] विविध राष्ट्र प्रबन्धों का सम्बन्ध १७१ 


नाम भी अलग-अलग रख दिये है; सचियों मे, नामो के भेद, और ऊपर नीचे 
स्थानों मे भी भेद, देख पढ़ते हैं | 

पृथ्वी के नीचे के सात मुवनों के नाम, ( 'भवति इति भवन, सुबन!, जो 
होता रहता है, बनता मिट्ता रहता है, सदा चलायमान है ), अतल, वितल, 
मुतल, रसातल, तलातल, महातल, पाताल | पुराणों के मिन्‍न-मिन्‍न प्रकार के 
बर्णनों का समन्वय करने से अनुमान होता है, कि जैसे प्रथ्वी पर, एक स्थान में 
अति सुन्दर पुष्प-फल-पूर्ण उद्यान, और दूसरे स्थान पर मल-पूर्ण नल, वा यातना 
मे पड़े कैदियों के रोने चिल्लाने से मरे कारागह, वैसे ही इन सातों में एक ओर 
बिल स्वर्ग”! ओर एक ओर 'बिल-नरक? हैं । एक एक तल के राजा, एक एक 
( मुर के विरोधी ) असुर, दैत्य, दानव भी कहे हैं; यथा एक के राजा प्रह्मद, 
एक के बलि, आदि | यह सब्र तरह तरह की बातें पुराणों की है। सब का5 
मेल करना कठिन जान पड़ता है। उपाय एक ही है, 'सम-दर्शिता', 'उपमा', 
लॉ ऑफ ऐजनालोजी” ( ॥.8फ 0६ &॥9]0£97 ); वह आगे कहा जायगा | 

स्वर्गों मे दो चाल के देव कहे है; आजानदेव थे है जो श्रकृत्या देवयोनि में, 
इस ब्रह्माण्ड मे, मानव जाति की सृष्टि के आदि में उत्पन्न हुए, मरते नहीं, 
मानव जाति के अन्त तक रहैंगे; कर्म-देव वे मानव हैं जो पुण्यकर्म के बल से, 
उन उन ऊंचे नीचे पाँच स्वगों या स्वर्ग के भागों में, थोड़े या बहुत काल के लिये 
पहुँच जाते हैं, और “ब्षीणे पुण्ये मर्त्ललोक॑ विशति”, पुण्य की पूँजी व्यय हो 
जाने पर पुनः पृथ्वी पर जनमते हैं। उपमा, जैसे धन कमा कर, गर्मी के दिनों 
मे, कुछ लोग ठठे पहाड़ों पर चले जाते हैं, फिर बंक में जमा किये हुए उस 
रुपये के खर्च हो जाने पर, समस्थली, 'झेन्‍्ल? (५ 0]क&778 ) को वापस आते हैं । 

नरकों मे, “आजान-नारकी? और “कर्म-नारकी? का भेद नहीं किया है, कित॒, 
पुराणो और स्मृतियों का श्रर्थ लगा कर, अनुमान होता है कि, प्रक्नत्या भी, 
अधघम उप-देव, पिशाच, कुष्माड, प्रमभथ, पूतना, डाकिनी, शाकिनी, श्राद्रि 
योनियों के भी जीव होते है, जो कभी कभी भूलोक में भी धूम लेते है, जैसे देव 
भी; तथा पापी मानवों के प्रेत जीव भी | किन्हीं किन्हीं हिन्दू सम्प्रदायों में “नित्य- 
नारकीः और “नित्य-स्वर्गी? मी माने हैं, जैसे ईसाइयों के कुछ सम्पदायों में 
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( काल्विनिस्ट! 08णंगां७, आदि ); इन का साहश्य, 'आ्रजान-नारकों' ओर 
'आजान-देव” से समझना चाहिये | 
हिन्दुओं के स्वगों मे, अप्सराशों और गन्धर्वों के नाच गाने देखना सुनना 
अप्सराशों के साथ, विमानों पर, उड़ते फिरना और भोग-विलास करना, कर्म 
देवों, पुण्यवान्‌ जीवों, के लिये लिखा है। कुछ खाते पीते है, और क्या, यह 
स्पष्ट नही बताया है पर, महाभारत के सभा-पव्रे मे, नारद ने ब्रह्मा, इन्द्र, यम 
वरुण, कुबेर की सभाओं का जो वर्णन किया है, उस मे, यम की सभा में खाद्य 
पेय लेहा-चोष्य चतुर्विध मोज्यों को बताया है, वरुण की सभा में फलवान बृक्षों 
को, और कुबेर की सभा में चर्बी और मांस खाने वालों को भी। आजानदेब 
अमृत” पीते हैं; वह अमृत तो कर्मदेव को न मिलता होगा; नहीं तो ये भी 
अमर! हो जाय, और प्रृथ्वी पर न लौट । “ह्वीणे पुण्ये” का नियम झूठा हो 
जाय; प्रलय तक आजान-देवों के साथ रहें; “आ-भूत-संद्बं स्थान अमृतत्व॑ 
हि. भाष्यते” | आजान देवो मे भी, कोई अधिक दीर्घजीबी, कोई कम, मालूम 
पड़ते हैं; सभी 'आ-भूत-संक्षव” नहीं ठहरते । 
पुरुष कर्म-देवों का प्रत्रन्ध तो हिन्दू पुराणों ने कर दिया; पर पुण्यात्मा 
सत्री कर्म-देवियों की चर्चा कुछ भी नहीं की, न उन के भोग-विलास की सामग्री 
की | यह तो बहुत बार लिखा है कि पतित्रता ्री “पतिलोक॑ अ्रवाप्तोति, पत्येब 
सह मोदते”, जिस स्वर्ग को पति जाता है, उसी को वह भी जाती है, और 
उस के साथ वहाँ आमोद-प्रमोद करती है; पर यदि पति-महाशय ने उसी विमान 
पर अप्सराएँ ब्िठा ली हैं तो पक्षी के लिये आमोद-प्रमोद कठिन ही है; और 
उस को अपने अलग विमान पर गन्धर्वों के साथ भोग-विलास की अनुमति 
नहीं दी है । 
घोर, घोरतर, घोरतम नरकों मे, पापी जीवों के लिये, तरह तरह की यात- 
नाएँ लिखी है; जिन के नमूने, प्रतिदिन, इसी पुथिवी पर देख पड़ते हैं; आग मे 
जलना, पानी मे ड्ूबना, आकस्मिक घटनाओं मे, यथा रेल लड़ने मे, हाथ पैर 
की हड्डियाँ दूटना, कट जाना, पिस जाना, ऊँचे स्थान से नीचे गिर पड़ना, मगर 
जाप्र सिंध आदि के दांतों से चीरे फाड़े जाना, गोजर, बीछू , सॉप से काटे जाना, 
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फॉसी टैंगना, दारुख रोगों से रोगी होना, इत्यादि | सभी बढ़े छोटे अध्पताल, 
चिकित्सालय, नरक के नमूने ही हैं; भेद इतना है कि, अस्पतालों मे, वेच 
डाक्टर, रोगियों का कष्ट कम करने और रोग दूर करने का जतन करते हैं, और 
नरकों मे ऐसा उपचार नहीं होता । 

यहूदियों, ईसाइयों, तथा मुसलमानों मे, (इन तीनो धर्मों की ऋषि? - 
परम्परा, और “वेद”-परम्परा, ईसा के जन्म तक, एक ही है, और मुसलमान लोग 
ईसा को भी नबी, ऋषि, मानते हैं), किसी समय मे पुनर्जन्म का विश्वास बहुत फैला 
था; पर, इधर, कई सौ वर्षों से, कम हो गया; किन्तु लुप्त नहीं । ईसाइयों के स्वर्ग, 
“हेवन! (॥6७४०॥ ) मे, स्त्री पुरुष का भेद नहीं है, सब्न शरीर एक ही अकार के, 
निलिज्ञ, हैं; सुन्दर पुष्पों के वक्ष फैले हैं, स्वच्छ उत्तम जल के भरने बह रहे हैं, 
“शीतल-मन्द-सुगन्‍न्ध समोएः चल रहा है, ( जैसे काश्मीर मे ); परमेश्वर की 
स्तुति मे, सब जीव, बिना भूख-प्यास की बाधा के, लगे रहते हैं; कभी थकते 
नहीं, उबियाते नहीं, सोते नहीं, दिन-रात का भेद वहां नहीं, सबंदा कोमल प्रकाश 
बना रहता है| लेकिन इस ईसाई स्वर्ग में मी, आजान-देवों और कर्म-देवों का 
सा भेद है, क्योंकि प्रथ्वी पर देह त्यागने के बाद वहाँ पहुँचने वालों से श्रन्य, 
आदि काल से, वहों “एनजल्स! ( 5720]5 ) बसते हैं, उन का दिव्य शरीर तो 
मनुष्यडकार है, पर कंघों के पीछे दो बड़े बड़े और सुन्दर चमकते हुए पंख होते 
हैं, जिन के बल वह जहाँ चाहे उड़ कर चले जाते हैं, और प्रायः 'हाप॑? वा 'लायर' 
( ॥8770, 776 ) पर, ( जो वीणा वा सितार का सा वाद्य, आजा, होता है ), 
सदा परमेश्वर के स्तोन्नों का गान किया करते हैं। ये फ़रिश्ते श्रमर दूँ, पर 
मानवों के जीव, रूह, 'सोल्स! ( 500]5 ), पृथ्वी पर जन्म के साथ बनते हैं, 
उस के पहिले उन का अस्तित्व नहीं होता, ओर पार्थिव शरीर छोड़ने के बाद 
अमर हो जाते है, अनन्त काल के लिये स्वर्ग ही मे, अथवा यदि पापी हैं, तो 
नरक ही मे, रहते हैं । न्यून अधिक पुण्य वा पाप के लिये न्यून श्रधिक स्वगे-सुख 
नरक-दुःख की व्यवस्था नहीं की है; एक ही चाल का एक ही खवर्ग, ओर एक 
ही नरक जिस मे आग घघकती रहती है | यदि बप्तिस्मा ( 90097 ) नाम- 
करण, के पहिले ही बच्चा मर जाय, तो उस के जीव को भी नरक में जाना होता 
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है | एक और प्रकार के भी नित्य-नारकी को ईसाइयों ने माना है। जैसे कश्यप 
की संतान में देव ओर देत्य सौतेले भाई हैं, वैसे ही 'एनजल्स! में से कुछ, 
आदि काल में ही, अति अभिमान-अरस्मिता के कारण, परमेश्वर के विद्रोही हो 
गये, ओर उन को परमेश्वर ने शाश्वतिक नरक में फेंक दिया; अजाजियल नाम 
का फ़रिश्ता उन का राजा हो गया, जिस को अब ईसाई लोग सिटन! (83(27॥) 
कहते हैं, और वह, हृदय मे सदा तीव अग्नि से जलता हुआ, नरक से निकल 
निकल कर, प्रथ्वी-तल पर धूम घृम कर, मनुष्य जीवों को ललचाता, बहँकाता, 
पाप में गिराता रहता है, ओर नरक की बस्ती बढ़ाता रहता है; इस घोर कार्य से 
परमेश्वर उस को नहीं रोकता | 
मुसलमानों का नरक, प्रायः ईसाइयों का सा ही है। शेतान को वे भी मानते 
हैँ | पर स्वर्ग के विषय मे उन का विश्वास भिन्‍न हे। साधारण मुसलमान 
विश्वास करते है कि स्त्रियों को रूह नहीं होती, इस लिये बहिश्त मे इन्सानी 
स्रियों नही हैं, ( तो दोज़ख में भी न होंगी, चाहे कोई भी पाप किये हों ! ); 
पुरुषों के ऐश के लिये खास किस्म की बहिश्ती ल्लियाँ और खूबसूरत ग़िलमा 
( गुलाम का अहुबचन, खूबसूरत लड़के ) मिलते हैं; खाने के लिये उमदा 
मेवे, पीने के लिये आबि हयात ( “जिन्दगी देने वाले पानी', अमृत ), 
के, ओर लजतदार शरात्रों के भी, चश्मे ( भरने ) जारी रहते है। ऐसे 
विश्वास, साधारणतः, मुसलमानों में फैले हुए, हैं। मुसलमान मित्रों से यह 
में ने सुना है। अरबी भाषा न जानने के कारण, मूल कुरान नही देख सका हैँ; 
अनुवाद, हिन्दी ओर अंग्र जी, जहोँं तक देख पाया, उनमे इन विश्वासों के लिये, 
यूरे प्रमाण नहीं मिले, लेकिन, शाश्वतिक स्वग, शाश्वतिंक नरक, बहिश्त में 
गोश्त, शरात्र, आत्रि-हयात, दूध, शहद, हूरियो की बात तो कुरान मे है ! 
विचारने पर ये सन्न बाते, सभी घर्मों की, बहुत उलभी जान पढ़ती हैं । 

केसे सुलक्काई जायें १ गीता में कहा है--- 

य॑ ये वापि स्मसन्‌ भावं॑ त्यज्ञति भरते कलेवरे, 

ते त॑ एवं एति, कौन्तेय !, सदा तद्भाव-भावितः । 

भो इति एकाक्षर ब्छा व्याहरन्‌ ; माँ भनुस्मरन , 


२. सबे० ] पहिले बंध, पीछे मोक्ष १७ 


यः प्रयाति त्यजन्‌ देहं, स याति परमाँ गति । 
श्रद्धासयो5र्य पुरुष., यो यच्छुद: स एवं सः।॥( गीता ) 
याउन्ते मति;, सा गति: । 
अत समय में जिस भाव से, जिस इच्छा से, भावत हो कर शरीर छेड़ता 
है, उसी भाव के अनुरूप ( परलोक मे, और पुनः इस लोक में ) अनुभव पुनः 
प्राप्त करता है | यदि प्रशब 3“ का उच्चारण और मेरा ( परमात्मा का ) ध्यान 
करता हुआ, देह से जीव प्रयाण करता है, तब वह परम गति, मोक्ष, को पाता 
है। मनुष्य श्रद्धामय है, श्रद्धा से बना है, श्रद्धा का बना है; जैसी श्रद्धा वैसा 
मनुष्य; जो श्रद्धा वही मनुष्य | अन्त समय जैसी मति वैसीं गति" । इसी आशय 
से तुलसीदास ने कहा है, “जन्म जन्म मुनि जतन कराही, अन्त राम कहि आवत 
नाही? । केवल सुख से नाम जपना पयात्त नहीं; सच्चा माव मीतर हृदय में धँँस 
जाना चाहिये । 
दूसरा मुख्य सिद्धान्त, इस सम्बन्ध में याद रखने का, यह है, “यद्‌ एवं हृह, 
तद्‌ अमुत्र, यद्‌ अमुत्र, त-दू-अनु-इह? (कठ); यथा अ्र्य लोकः, तथा असो लोक: । 
“यथा जागरे, तथा स्वप्ेर, यथा क्षुद्रवराद्‌ , तथा महाविराट!, “यथा पिडारडे, 
तथा ब्रह्माडे, यथा अहोराजे, तथा कल्पग्रलये! “भीतर बाहर एकहि जानो” | 
इस समदशिता-न्याय, को उपमा-प्रमाण को, अतिम-मभावना-प्रमाव-न्याय के 
साथ, काम मे लाने से, निष्कर्ष यह निकलता है कि--जैसे एक दिन-रात का 
अनुभव, वैसे ही एक सम्पूर्ण बृद्धि ह्म-आत्मक आयुष्काल का, एक युग, 
महायुग, कल्प-प्रलय आदि का; जैसी इस लोक की, पास की, अवस्था, त्रैसी ही 
परलोक की, दूर € समझे जाने वाले, पर असल मे दूर नही ) की, अवस्था | 





१ एक अग्मेजी कवि ने कहा है, 
ए|250९एश' [0फ9 0ए2३४, 98 022८००77४ [009 ॥77ए5, 
(556 ॥ ॥0प |0ए९ (700, ठप ए 09 [0ए8 ठफा 
'जिसपर तेरा सच्चा प्रेम, वही तू हो ही जायगा | मिट्ठी मे मन अठकावेगा, 


तो मिट्टी हे जायगा; ईश्वर में, तो ईश्वर हे। जायगा ।! 





१७६ अतिवाद छोड़ो, सब भंगड़ों से बचो [ सम« 


इस उपमा-म्याय, [,8४ ० 070027, के बल से, जानी बूक्ी बात के सहारे, 
न-समभी बात समझ में थ्राती है। दिन भर के जागरएण और परिश्रम से थका 
मनुष्य सो जाता है, मानो अपने शरीर से हट जाता है, उस को भला देता है; 
रात भर 'सुस्ताः ( 'स्व-स्थ? हो ) कर, फिर जागता है, मानो देह में पुनः प्रवेश 
करता है, और इस लोक के कामो मे, तथा विनोदों, मन-बहलावों मे, लग जाता 
है | जिन बातों मे उस का बाहरी मन और भीतरी मन, चेतन? उद्बुद्ध मन 
ओर 'अचेतन? अनुद्बुद्ध मन, व्यक्त चेतना और अव्यक्त चेतना, बसी धंसी 
रहती है, उन्हीं के सभ्बन्ध के तरह तरह के सपने निद्रा को अवस्था मे देखता 
है; ये स्वप्न, प्रायः, रूपकों नाटकों का श्राकार धारण करते है ।'* यदि जीव का. 
मन शुद्ध है, उत्तम पुण्यवान्‌ शुभ सात्तिक भावों, विचारो, वासनाश्रों से 
अधिकांश पूर्ण है, तो सपने भी उस के सात्विक सुखमय होंगे; यदिं राजस- 
तामस निकृष्ट नीच भावों से, तो सपने भी भयावने और दुःखमय | ज्योतिषी 
लोग कहते है कि जन्म-पत्र से सूचित कितने ही सुख-दुखों का भोग स्वप्न ही में 
हो जाता है; ऐसे मनुष्य भी देखे जाते हैं, जो, निद्रा के लिये, ब्रिछोने में लेटते 
डरते हैं, क्योंकि उन को भयंकर सपने ही बहुघा होते हैं; तथा ऐसे भी जो चार- 
पाई में पड़े रहना और मीठे सपने देते रहना चाहते हैं । 

जो दशा एक रात्रि के स्वप्नो की है, वही दशा दो पार्थिव जन्मो के बीच के 
दीर्घकालिक स्वर्ग और नरक की भी, स्थूल रूप से, समभना चाहिये। योग- 
वेदान्त का सिद्धान्त है कि, पृथ्वी पर का चेतनामय पाञ्चभौतिक शरीर, तीन 
शरीरों को मिला कर बनता है--अन्नमय और प्राणमय कोषों को मिला कर स्थूल 





१ स्वप्नों का एक गम्भीर शास्त्र ही है। “स्वप्न-निद्रा-ज्ञानडलम्बनम्‌ वा , 
यह योगसूत्र, इस शास्त्र का श्राधार है। संस्कृत में स्वप्न के फल पर छोटे मोटे 
ग्रन्थ मिलते हैं; पुराणों मे भी, इधर उधर, श्रध्याय हैं; पच्छिम में, इस विषय 
का एक वैज्ञानिक शास्त्र, जो वहाँ के लिये नया ही है, 'सैको-ऐनालिसिस' 
75,9८0-08/9४5, के नाम से, बन गया है ! मेरे अन्य हिन्दी अंग्रेजी ग्रन्थों में 
इस की विशेष चर्चा की गयी है । 


२.सर्व० ] भूत प्रेतादि की उत्पत्ति और रूप १0७७ 


शरीर, मनोमय और विश्ञानमय कोषों का सूक्ष्म शरीर, आनन्दमय कोष का कारण 
शरीर । स्वर्ग-नरक में जीव, कारण शरीर से आविष्ट सूछम शरीर से ही 'स्वप्नो! 
में विचरता है और सुख-दुःख का अनुभव करता है, पुण्य-पाप के फलों का मान्छ्त 
भोग करता है। जो थोड़ा कर्म-शेष ऐसा होता है जिस का भोग स्थूल-शरीर से 
ही हो सकता है, उस को ले कर, तदनुरूप नये पार्थिव शरीर में जन्म लेंता है । 
बस, स्वप्न की उपमा ध्यान में रखने से, और यह कि जैसी खुली या छिम़री 
वासना वेसा सपना, परलोक-सम्बन्धी विविध मतों का समन्वय हो सकता 
है | अल्प-काल, दीघ-काल, अनन्त-काल, यह सब भी मन के भाव ही हैं। 
सुख का वर्ष, एक घड़ी बराबर; दुःख की घड़ी, एक वर्ष तुल्य । 

एक बात और यहाँ कह देनी चाहिये। जैसे, रोज्ञ रोज़, रात में चारपाई 
पर पड़ने के साथ ही नींद प्रायः नही आती; कुछ देर तक तद्रा, निद्रालुता, की 
अवस्था में, मन, दिन की जो बातें चित्त पर अधिक चढी हों उन में घूमता रहता 
है, वैसे ही, स्थूल शरीर से हटता हुआ जीव, यदि उस का “प्राण” किन्ही दुनियावी 
लोम लालचों, हिर्सा, बासनाओं मे अब्का हुआ है, तो सचमुच ही प्रायमय 
कोष को पकड़े रहता है; अपने अन्नमय कोष के सूक्ष्म परमाणुओं को खींच कर, 
या दूसरे दुबंल प्राण और चित्त शक्ति वालों, या दुव्यंसनी शरात्री मंतवालों, 
या कसाईखानो, के परमाणशुओ को अपनी घोर इच्छा के बल से खींच कर, अपने 
लिये धुओँ सा शरीर, कुछ देर के लिये, बना लेता है; और किन्हीं किन्‍्ही कोम्न॒ल 
चित्तवाली ह्लियो, बालकों , पुरुषो को देख पड़ जाता है; और जो मनुष्य, -डुल्लुड्धि 
से, जान बूक कर, अपनी दुनियावी हिर्सों के पूरा करने मे ऐसे प्रेतो से सहायता 
पाने की आशा से, उन का आवाहन करने का यत्न करते है, उन को वे बहुत सताते 
भी है। ये ही 'भूत-प्रेत' कहलाते हैं; और मसल मशहूर है कि “जो जिन्‍न;को 
साधते है, उन को जिन्‍न खा जाते है? । कुछ, थोड़े या अधिक, काल में, (हि्स.की 
घनता के अनुसार), यह प्राणमय कोष क्षीण हे। कर लुप्त हे! जाता है; तत्र ज्लीव, 
केवल सूहूस शरीर से, प्रायः नरक का, अनुभव करता है । इस बीच की, 'कंद्रा? 
की सी, अव्रस्था.को ही, श्ुवलॉक-का अ्रधम अंश, अधम पिवृलोक वा प्रेतलोक 
समझना आहिये,.ज़िस का छार नरक में खुलता है। भुवलोंक का उत्तम अंश, 

श्र 3 


श्छ८ अन्त-समय का कत्तेव्य [ सम० 


ऊपर का स्तर, उत्तम पितृलोक है, जिस का द्वार स्वर्ग मे खुलता है। यदि प्रेत 
की शुभ वासना, ( जैसी किसी प्रियमाण माता की तीत्रडल्कट वात्सल्य की, 
अपने छूटते हुए बच्चे के लिये ), किसी प्रीतिपात्र से, शुद्ध प्रेम के अन्धनों 
से बैंधी हे।, तो वह प्रेत?, 'प्र-इत, प्र-गत, परलोक-गत' जीव, ऊँचे पितृलोऊ मे 
भी, और फिर स्वर्ग मे भी, उस प्रीति-्पात्र को स्वप्न! में पावेगा और बड़े 
आनन्द का अनुभव करैंगा, तथा अपने बलवान शुभचितन से, उस एरथ्वी पर ध्थित 
प्रेम के भाजन का भला भी कर सकैगा । भ्राद्ध के वैदिक कर्मकांड का उद्देश्य 
यही दे, कि ऐसे शुभचिन्तक पितरों मातरों से मानस सम्बन्ध स्थापित किया 
जाय; उन का आनन्द बढ़ाने के लिये, और अपने को उन का आशीर्वाद मिलने 
के लिये भी। पर, यदि याजक और यजमान का हृदय ओर आचरण शुद्ध नहीं 
है, तो घोर दुष्फल हेने का सम्मव है, दुष्ट भुत-प्रत का आकर्षण हे। जा 
सकता है । 

इस विषय की सूकुम बातों का विस्तार तो सैकड़ों पृष्ठों की पुस्तक मे भी 
समाप्त नहीं ढ्वा सकता; थोड़े से ही बहुत को समभ लेना चाहिये। पर एक 
ग्रन्य परम उपयोगी बात, इस सम्बन्ध की, यहाँ कह देना आवश्यक है। 

अँत समय, नीचे के सब अंगो से हट कर, मस्तिष्क में प्राण आता हे, सच से 
पीछे मस्तिष्क को छोडता है; दस-बीस छुणो मे ही, मस्तिष्क के असख्य 'सेलूस', 
कणो, कलल, ०७४, बिन्दुओं, पर अद्धित, जीव के अनुभवों के चित्र, सभी, जीव की 
मानस, यूक्रम शरीर की, इन्द्रियों के सामने घूम जाते हैं; जैसे सिनेमा, ४98, 
के चित्रपट; और, उन में से जिन्‍्ही अनुभवों मे जीव का चित्त, राग ओर छू घ 
के, खेह प्रीति और सर्व-जनीन दया आदि के, या व्यक्तिद्रोह लोकद्रोह के, भावों 
से, अधिक हृढ़ता से बैँंधा रहता है, उन्ही को अपनी अन्तिम स्तरृति मे रख कर, 
प्रलय-मूर्छा मे जाता हैं, तंब प्राण, मस्तिष्क को छेाड़ता है; तभी शिर का 
मूधन्य भाग भी ठंठा पढ़ जाता है। इस लिये, ऋषियों ने चेतावनी दी हे--जो 
बन्धु बान्धव, मित्र, अनुचर, परिचर, किसी के अन्त समय मे पास बैठे हां, उनको 
रोना पीयना, कोलाहल करना, बात पूछना करना, सवेथा अनुचित है, शांत मन 
से, मन के भीतर ही, परलोक को सिधारते हुए जीव की शांति और सदूगति के 


२. स्व ० ] शरीर त्यागते जीव की अन्तिम प्रार्थना १७९ 


लिये प्रार्थना करे,जिस मे उस के मस्तिष्क के कणों की चित्र-परम्परा के अवलोकन 
में कोई विन्न बाधा असमंजसता न होने पावै? । ऐसा चित्र मन के सामने, विद्युद्‌- 
वेग से, घूम जाता है, यह उन लोगों के अनुभव से प्रमाणित होता है, जो डूब 
चुकने के बाद, उपचारों से पुनः जी उठे हैं | 

शरीर से उत्कमण के समय के लिये, ईश-उपनिषत्‌ में मंत्र कहे हैं; 
ज्ञानवान्‌ सावधान जीव को इन्हीं मंत्रों के आशय का ध्यान करते हुए शरीर 
छोड़ना चाहिये | ऊपर कहे, गीता के 'छोकों का भी यही आशय है | 

3४ हिरण्म्येन पात्रेण सत्यस्य अपिद्वितं म्ुर्ख ; 
तत्‌ त्वें, पूषन्‌ | अपावणु, सत्यधर्मांय इृश्ये | ८४ 

४», पूषन्‌ , एकर्षे, यम, सूर्य, प्राजापत्य |, च्यूह रघ्सोन, समूह तेजो; 
यत्‌ ते रूप॑ कल्याणतसं, तत्‌ ते पश्ययानि । *» योडसो असो पुरुष: सोहं अस्मि । 
वायुर अनिरूस अम्ृतस्‌ अथ इद भस्मान्तं शरीर ४४। ४४ क्रतोः समर, कृत॑ 
समर, क्रतोः समर, कृत समर ! ३£ 

अग्ने | नय सुपथा राये अस्मान्‌, विद्वानि, देव |, वयुनात्रि विद्वान , 

युयोधि अस्मज जुहुराणं एनः, भूयिष्ठां ते नस डक्ति विधेम । उ* 

सत्य का मुख सोने के ढँकने से ढँका है, हे जगत्‌ का पोषण करने वाले 
पूषन्‌ ! परमात्मन्‌ !, उस ढेंकने को, लुभावने वाली अविद्या के आवरण को, 
आप हटा दीजिये, जिस मे में सत्य धर्म को, सत्य को और उस पर प्रतिष्ठित धर्म 
को, देखूँ | हे पूषन्‌ , परमर्ष, यम, सूर्य, प्रजापति !, अपनी ज्ञान-किरणो को, 
तेजस्‌ को ( मेरे हृदय में वि-ऊह्दी-कत, सम्‌:ऊही-कृत ) एकत्र व्यवस्थित कीजिये, 
जिस मे में आप के तात्तिक रूप को देख सकूँ, पहिचान सके |; हें चित्त |, तू अपने 
ऋतुओं, अध्यवसायों व्यवसायों, को याद कर, अपने कृतों, किये हुए! कर्मों, को 
याद कर |; हे अग्ने |, (अग्ने नयति, आगे ले चलने वाले ), परमात्मन्‌ ! 
आप सब वयनो ज्ञानो के ज्ञाता हैं; हमारे चित्त से, कष्ट देने वाले उत्पाती 
पापात्मक भावों को, अपने तेजसू से, हटा दीजिये, और हम को अच्छे धर्म के 
मार्ग से, रे, आत्म-ऋद्धि, तक पहुँचाइये !! ( यह आध्यात्मिक अर्थ इन मंत्रों 
का दै; आधिदेविक आधिभोतिक रहस्य अर्थ भी हैं। 


श्द० अहँ-बाद और व्य॑-वाद [ सम० 


व्यक्तिधमं-समाजधर्म-समन्वय । 
वैयक्तिक स्वार्थ और सामाजिक परार्थ का समन्वय करना अति आवश्यक है। 
अंग्रेजी शब्दों मे, “इंडिविजुअलिजूम” और 'सोशलिजम” का। इस जोड़ 
के दूसरे नाम यों कह सकते हैं, व्यक्तिवाद-समाजवाद ( समक्ति-वाद), अह- 
वाद-बयंवाद, प्रत्येकसत्तावाद-सर्वसत्तावाद, एकसत्ताबाद-संघसत्तावाद, विशेष- 
परिग्रहवाद-समानपरिग्रहवाद, प्रात्येकिकतावाद-सार्वस्विकतावाद, वैषम्यवाद-साम्य- 
वाद, प्रथक्सत्ताबाद-समूहसत्तावाद; इत्यादि । इस पर पहिले भी कुछ कह आये 
हैं। पश्चिम के देशों मे, इन पर बड़ी बहस चल रही है, ओर प्रश्न बढ़ा जटिल 
समझा जाता है। मानव धर्म मे इस का उत्तर, इस ग्रन्थि का सुलकाव, सहज 
मे किया है। पहिले दो आश्रमो में स्वार्थ की मात्रा कुछ अधिक रहे; पिछुले दो 
आश्रमो मे परार्थ की मात्रा यहॉँ तक बढ़ायी जाय, कि मनुष्य निष्परिग्रह हो 
जाय, निज की कुछ भी जायदाद, अपना माल-मता, न रकक्‍्खे, 'ममता”-बुद्धि को 
ही छोड़ दे, अ्रथ कि, “अहन्ताः-बुद्धि को भी छोड़ दे, अपने शरीर को भी 
अहं, मम, कर के न समझे | इस से बढ कर और क्या 'कम्यूनिज्म! 'कलेकूटिविज्म! 
साम्यवाद! अथवा 'सर्व॑समानसत्तावाद! हो सकता है? मोक्ष का अर्थ ही 
अहन्ता और ममता से मोक्ष, सब जगह सब में एक ही परामात्मा को देखना | 
पर देखिये, इस के संबन्ध मे भी कैसी भयानक दुबुंद्धि इस देश में फैल रही है; 
अघस धर्ममिति या मन्यते, तमसडाबृता, 
सर्वार्थान्‌ विपरीतांद, बुद्धि: सा, पाथे !, तामसी । ( गीता ) 


राष्ट्प्रबन्ध-तत्व-रहस्य । 
विविध प्रकार के राष्ट्रटप्रबंधों का समन्वय यह है कि, शौर्यशील, रक्ता- 
प्रसारक, शस्त्राभ्यासी, क्रिया-प्रधान जीव, ्त्रिय', अधिकार के काम करे; और: 
शान-प्रधान जीव, विद्यासंग्रही, शास्त्राभ्यासी, ज्ञानप्रचारक, ब्राक्मषणः-हृदय और 
ब्राह्मण”-बुद्धि वाला जीव, उस का नियमन निय॑त्रण करे। इच्छा-प्रधान जीव, 
द्रव्यसंचयशील, पात्रेदानशील, अन्नवस्त्रादि वितस्णकर्त्ता, वैश्य! प्रकृति वाला 
जीव, इन दोनों का, तथा 'शुद्रों' का भी, और अपना भी, भरण पोषण करे १ 


श्पर इतिहास-विषयक विविध दृष्टियाँ [ सम० 


विविध-इतिहास-प्रकार-समन्वय । 


स्‍्वार्थ-परार्थ, व्यक्तिधर्म-समाजघम, के सम्बंध मे, जिन हेतुओो से, पच्छिम मे, 
विचार के सागर पर घोर वात्या बह रही है, और बहुतेरे पोत्रो, वहित्रों, 
राष्ट्रप्रबन्धों को डुबा देने वाली महोमियो को आकाश-पाताल से बातें करा 
रही है, उन्हीं हेतुओं से, “इतिहास? के प्रकारों के विषय मे भी वहाँ बड़ा वाद- 
विवाद उठा है। थोड़े मे यों कह सकते हैं; ( १ ) एक पक्ष, राजाओं के विजय- 
पराजय का बृत्तान्‍्त अधिकतर लिखता रहा; यह पक्ष, अब से प्रायः ७५ वर्ष पूर्व 
तक ( अर्थात्‌ कोई १८७५ ई० तक ), जोर करता रहा, ( २ ) दूसरा पक्ष, प्रायः 
१०० वर्ष से ( १८५० ई० से ), ज्ञान के, शास्त्रों के, धर्म ( रिलिजन ) के, 
कला-कौशलों के, काव्य-साहित्य के, वैज्ञानिक आविष्कारों के, दर्शनो के, हास- 
विकास, आवरत्त-परिवत्ते, के वर्शन पर बल लगाता रहा, इस का प्रभाव बढ़ता जा 
रहा है, ( ३ ) तीसरा पक्ष मी प्रायः सी वर्ष से, मानव जातियो, राष्ट्रों, देशों के 
वर्णन को; आर्थिक जीवन के प्रकारो के परिवतेनो के, वर्णन को; अर्थात्‌, कृषि, 
पशुपालन, वाणिज्य, वार्ता के लिये देश-विदेश भ्रमण, नौ-यान, समुद्र-तरण, 
' वैज्ञानिक आविष्कारों के उपयोग के प्रचारण प्रसारण, के, वर्णन को, इतिहास- 
लेखक का विशेष कर्तव्य मानता है। पहिले प्रकार का ह्वास हो रहा हे, दूसरे 
ओर तीसरे प्रकार, बर्धमान हैं । भारतीय पुराने संस्कृत शब्दों मे, पहिला प्रकार, 
समाज के, राष्ट्र के, क्षत्रियाज्ञ का इतिहास है; दूसरा, ब्राह्मणाज्ञ का; तीसरा, 
वैश्याज़ का, शुद्राक्न, इन तीनो से सम्बद्द, तीनो के अंतर्गत, है । अध्यात्म-शाद्त्र 
की दृष्टि से, इन सब प्रकारों का समन्वय नितान्त सरल है; अपितु प्रत्यक्ष-सिद्ध हे, 
अनिवार्य है; सभी अन्योज्न्यडाश्रित हैं। ब्राह्मणाह्न, शानाक्ञ हे ; ऋ्षत्रियाज्ञ, 
क्रियाज्ञ ; वैश्याज्, इच्छाज़्; तीनो का सम्बन्ध अविच्छेद है । सम्पूर्ण, 
सर्वाज्णीम, इतिहास मे, इन तीनो के अवस्था-पंरिवर्तन की, संकोच-विकास 
का, पारस्परिक प्रभाव का, वर्णन होना ही चाहिये ; जैसा भारतीय 
इतिहास-पुराण मे, प्राचीन रीति से, किया ही है | पर नये समय, नये 
युग, नई अवस्था मे, मानव-चित्त नई रीति भी चाहता हे;सो वह भी 


२. सर्व०] काल का कारण राजा, वा राजा का कारण काल ! श्यरे 


उत्पन्न हो ही रही है; पच्छिम मे 'सोशियोलाजिकल-ऐंश्रोपोलाजिकल हिस्टरी 
आफ़ मैनकाइंडः के रूप में, उक्त तीनो प्रकारों का, 'पोलिटिकल? 'ऋलचरल? 
ओर “इकोनामिक! “हिस्टरियों? का, सम्मिश्रण और परस्पर सम्बन्धन किया जा 
रहा है। इसी से इन सब प्रकारों का समन्वय होता है। दूसरे शब्दों मे, 
पच्छिम मे, इस विषय को, दो प्रतिद्वन्द्रियों की, 'हेरोइक्‌ स्कूल आफ हिस्टरी” 
और 'इवोल्यूशनरी स्कूल आफ़ हिस्टरी! की, बहस कहते हैं। पहिला दल 
कहता है कि वीरपुरुषों, मह्षपुरुषों, हीरोज़', ग्रेट मेन', का चरित ही “इति- 
हास” है, युद्धवीर, धर्मवीर, ज्ञानवीर, पुरुषों के अतिमानुष, लोकातीत, बुद्धिबल' 
से, बाहु-पराक्रम से, महा-काम, मह्य-इच्छा, महा-करुणा, महा-सत्तय, महा-प्राण से. 
अद्भुत कार्य, आश्वरयमय आविष्कार, नये नये शाज्नरों के प्रवर्तन, नये नये देशों के 
विजय, होते हैं; जिन कार्यो, आविष्कारों, शात्रों से, वाखिज्यवार्ता का विस्तार और 
ऋचद्धि-समृद्धि की वृद्धि होती है, मानव जीवन का उत्कष होता है, सभ्यता शिष्टता की 
प्रगति उन्नति होती है, वे ही स्मरण करने और “इति-ह-आस! के ग्रन्थों मे लिख 
रखने के योग्य होते हैं; इत्यादि | दूसरे दल का, जो अब अधिकाधिक मान्य होता 
जा रहा है, कहना है कि ऐसे असाधारण पुरुष भी, मानव-सष्टि के क्रम-विकास के 
प्राकृतिक नियमो से ही, उचित समय और अनुकूल अवस्था में ही, कार्य कर सकते 
“इईंबोल्युशन?, क्रमिक-विकास, के “नियम”, ला?, मे ही ऐसी शक्ति है कि वह ऐसे 
पुरुषों को पैदा करती ओर अवसर देती है; यदि कोई विशिष्ट व्यक्ति न हो, या किसी 
कारण से अपना कार्य पूरा न कर सके, मर जाय, इत्यादि, तो वह विशिष्टता, वह 
शक्ति, किसी दूसरे योग्य व्यक्ति मे आविभ्ृंत हो कर कार्य समाप्त करेगी; इत्यादि । 
इस समग्र विषय का, भीष्म पितामह के मुख से, व्यास जी ने, शाति पवे के 
एक श्लोक मे संग्रह कर दिया है, 
काछो हि कारणं राज्ञ:, राजा वा कालकारणं 
इति ते संशयो मां भूत्‌; राजा वै कालकारणं । 
डज़ दि मैन मेक टि टैम, ऑर दि टेम मेक दि मैन?, ये प्रसिद्ध अंग्रेज़ी शब् 
इस श्लोक के अनुवाद ही हैं। 'काल का, युग का, ज्ञमाने का, (सत्य, जता, आदि का) 
कारण राजा है, वा राजा का कास्ण काल है ?!। भीष्म का उत्तर हे कि, 'काल 


श्टदड राजा का कारज महाकाल; युग का, राजा [ सम॒० 


का कारण राजा है? | पर यह उत्तर, विशेष प्रसंग की विशेष दृष्टि से दिया गया। 
संमरत इतिहास-पुराण की आध्यात्मिक दृष्टि से, विवादी मतों का सम्बाद यों 
कियो है कि, महाकालरूप सर्व-कलयिता सर्व-चालयिता सर्व-उत्पादयिता परमात्मा 
की संकल्पनामय नियति से ही, विशेष विशेष अल्पकालरूप युग, क्रम से आवर्त्तन 
करते हैं, और उसी नियति से, विशेष' विशेष विशिष्ट विशिष्ट जीव, कोई 
ज्ञानइघिक, कोई वीरडघिक, कोई इईहाउघिक, उन,उन युगो के प्रवर्तन के 
लिये, कलाउवतार, अशड्वतार, के रूप मे, उत्पन्न होते हैं । 

इस प्रकार से, यह निर्णय, सर्व॑सम्बादी, सर्वसमन्वयी, होता है, कि राजा! 
का कारण 'महा-काल? है, और “अल्प-काल? का कारण राजा होता है । 

भगवान्‌ मनु ने भी यही आदेश किया है; 


कृत, त्रेतायुगं चेव, द्वापरं, कलिर एवं च, 
राज्ञो वृत्तानि सर्वाणि; राजा हि युगं मुच्यते । 
कलिः प्रसुप्तो भवति, स जाम्नदू द्वापर थुर्गं, 
कमंसु अभ्युध्तः शत्रेता, विचरंस्तु कृत युगं। 
( मनु, ९. ३०३१-३० १ ) 


"कृत, चेता, द्वापरं, कलि--ये सब युग राजा के आचरण से ही होते हैं । 
राजा ही युग कहलाता है; जैसा राजा वैसा युग; जत्र राजा ऐश मे डूबा है, 
दुराचार है, धर्म से ग़ाफ़िल, अनवध न हे, मानो सो रहा है, तत्र कलि का राज 
है; जब कुछ कुछ, कभी कभी, जागता है और प्रजा की फिक्र करने लगता है, 
तब द्वापर ( जिसमें ६', दोनों, धर्म और अधर्म, ठ॒ल्य हो कर लड़ते हैं, जैसे 
द्वापर के अन्त में महामारत के युद्ध मे )) जब अपना धर्म-कर्म करने में उद्यत, 
मुस्तैद, सन्‍नद्ध, रहता है, तब ज्रेता; जब, राष्ट्र मे, चारो ओर, घूम घूम कर, प्रजा 
का और राजरत्यों, सकरारी नौकरें, का निरीक्षण परीक्षण करता रहता है, तब 
सत्ययुग का राज्य होता है ।/ 

क्‍ कि के इस आदेश की पूर्त्ति भी वैसे ही करनी चाहिये जैसे भीष्म के 
वाक्य की | 


२. सबे० ] मानव जाति का शाश्वत इतिहास श्प्यर्‌ 


इतिदास-भेदों का एक और समन्वय । 


जैसे असंख्य मनुष्यों में, प्रत्येक की जीवनी, विशेष विशेष अंशों में, अन्य 
सभों की जीवनियों से मिन्‍न होती है, और सामान्य अंशों में समान और 
अभिन्‍न होती है, वैसी ही दशा, असंख्य जातियो, कौमो, नेशनो ( 786075 ) 
राष्ट्रों के इतिहास की है । 

जायते, वर्धते, विवहते, प्रजायते, तिष्ठते, क्लीयते, प्नियतेः; पैदा होता है, 
बढ़ता है, विवाह करता है ( दूसरी जातियों से सम्बन्ध जोड़ता है ), प्रजा उत्पन्न 
करता है, ( नये उपनिवेश बसाता है ), कुछ काल तक स्थिर रहता है, घटने 
लगता है, मर जाता है?; यह सॉचा टॉचा सब्र पर लागू है, सर्व-ब्यापी, सर्ब- 
समान है, समदर्शिता की नीव है। हॉ, सभी उत्सगों नियमों के अपवाद होते 
ही है, कोई जल्दी ही मर जाते है, अकाल-सप्ृत्युः पाते हैं, कोई निर्धन, निर्वीर्थ, 
निस्सन्तान होते हैं; कोई बहुत दीघ॑जीबी, बहुसमृद्ध, बहुप्रज होते हैं; इत्यादि: 
विशेष हेतुओ से, जिन से साधारण नियम का नाश नहीं होता । 

चीन देश में, ईरान देश मे भी, कहानी कही जाती है; पचास वर्ष की 
उमर में एक बादशाह को इच्छा हुईं कि मानव जाति का इतिहास जाने | 
विद्वानों हकीमो, उलमा, पडितों की समा की गई। श्राज्ञा हुईं, “आरम से, 
मानव जाति की उत्पत्ति से, मानववंश का इतिहास लिखिये! | बीस वर्ष बीत 
गये; बादशाह को इतिहास की याद आई । 'मौलबियों को बुलाञो! । “हुजूर, जो 
हुकम! । दीवानि-आम की बड़ी खिरकी में से, तख्त पर बैठे बादशाह ने देखा कि 
चोड़ी सड़क पर ऊेटों की कतार चली आ रही है। पूछा, क्या है ?; “जहा- 
पनाह, शाहनशाह, धर्मावत.र, बहुद्॒पति-मुकुटरजित-पादनल ! वही हकीम लोग, 
क्रौमि-इन्सान, नस्लि-बनी-आदम, औलादि-आदम-ब-हौवा, मनु-शतरूपा की प्रजा, 
की तवारीख लिख कर, शुत॒रों पर लाद कर ला रहे है?; “कितनी जिल्‍्दें है ?; 
धपचीस हजार; कौन पढ़ सकता है ! हुकमा के पेशवा को बुलाओो” | आये; 
“जनात्र, इखितसार कीजिये, संक्षेप से लिखिये?; “बहुत अ्रच्छा? । पंद्रह बरस और 
बीते । दस ऊँटों ( उट्ठों, 'उशतरों?, 'शुत॒रों ) पर, बड़ी बढ़ी पाँच सौ जिले 


' श्द्धद मुमुज्ञा मे भी स्वार्थ [ सम० 


आईं । बादशाह का पचासी्वों बरस था, करीबुलूमर्ग, मरणासन्‍्न, थे, पलग, (पर्यक, 
पल्यंक, पालकी ) पर पड़े थे, बोले, या मै पाँच सौ जिल्दे पढ़ सकता हूँ ! 
बहुत मुख्तसर जबानी कह्दो !'; 'हुजूर !, खुदा की कुद्गत से, दर जमाने मे, हर 
जमीन पर, इन्सान पैदा होते रहे हैं, जीते रहे हैं, खाते, पीते, जागते, सोते, मैला 
करते, नहाते, धोते, औलाद पैदा करते, मुहब्बत दुश्मनी करते, लड़ते मिलते, रहे 
हैं, हजार किस्म के लुत्फ़ भी दर्द भी महसूस करते रहे हैं, और मर जाते रहे हैं; 
यही सारी तवारीख का लुब्बिलबात्र है, सार है ।? बादशाह ने सुना, मुस्किराये, और 
आँखें हमेशा के लिये बन्द कर ली | 


बंध और मोक्ष का समन्वय । 


भागवत में ही लिखा है कि, जो परम श्रर्थ मोत्ष है, उसी को लोगों ने भ्रम 
से स्वार्थ कर डाला है। 'मे बच जाऊँ? 'मेरा? मोक्ष हो, अन्य किसी का छुटकारा 
चादे हो या न हो, अथवा यदि औरों का न हो तो अच्छा ही है |; परम अमभेद- 
बुद्धिरूप मोक्ष को भी मेद-भाव-पूर्ण कर दिया है|; अहन्ता के नाश को भी तीव्रतम 
अहन्ता का विषय बना डाला है |; प्रह्मद की उक्ति है, भगवान्‌ के प्रति, 

प्रायेण, देव |, सुनयः, स्वविमुक्तिकामाः, 
स्व5र्थ चरन्ति विजने, न परंडथनिष्ठा 
न एतान विहाय कृपगणान्‌ विम्रुमनक्षे, एको; 
नान्‍य॑ त्वद्‌, अस्य शरणं, अमतो, उुपच्ये । 

“हे देव |, प्रायेश मुनि अपनी? ही मुक्ति चाहते है, और अकेले मे बैठ के 
“अपनी! ही फिक्र करते हैं; औरो की नहीं । मे, ससार के अंधकार मे भटकते हुए 
इन क्ृपण दीन जनो को छोड़ कर, अकेले अपनी मुक्ति नहीं चाहता हूँ ; ओर 
इस अ्रमते हुए, संसार से शरण देने वाले, सिवाय आप के, किसी दूसरे को नहीं 
देखता हूँ ।? अपनी! मुक्ति--यह वाक्य, यह विचार, यह भाव ही, स्वतो व्याहत 
है | अपनापन' छोड़ने ही का तो नाम मुक्ति है । 

इस प्रकार से, “कुरु कर्म, त्यज इति च” का समन्वर्य आय॑धर्म मे किया है। 
अंहचर्य और गा्स्थ्य मे 'कुरु कर्म”, अर्थात्‌ अभ्युदय-रूप धर्म-अथ्थ-काम खोजिये, 


२. सव० ] रजोगुण से स्पृष् बुद्धि-सत्त के वेभव श्ष्य्छ 


उचित स्वार्थ साधिये, 'अ्रन्य-अद्रोहेण”, दूसरों का सरीही नुकसान न कर के, 
कानून की मर्यादा की हद के भीतर रह के | वानप्रस्थ और संन्यास में निःश्रेयस- 
रूप मोक्ष साधिये, “त्यज” के द्वारा, परार्थसाधन के द्वारा । 
यतों यतों निवतते, ततस्ततों विम्युच्यते, 
निवत्तनाद्धि सवतो, न वेत्ति दुःख भ्षणु भ्रपि । 
अथस्य मूल, निकृति3, क्षमा च; कामस्य, रूप च, वयों, वषुद्बच, 
धरसंस्य, यागादि, दया, दमइच; मोक्षस्थ चेव उपरमः क्रियाम्यः । 
( संक्षेप-शारीश्क ) 

जिधर जिधर से हटेगा, उधर उधर से मुक्त होगा; सब ओर से हट जाय 
तो सब दुखों से छूट जाय | श्रर्थ-सम्पत्ति का मूल, नीचा काम करना, और रूखी 
बात वर्दाश्त करना । काम-भोग का साधन, यौवन, और बलवान और सुन्दर रूप- 
वान्‌ शरीर | धर्म का साधन, इन्द्रिय-दमन, दया, और यज्ञ । मोज्ष का एकमात्र 
साधन, सब वस्तुओ्रों का, सब क्रियाओं का, त्याग ।? 

बिना स्वार्थ! के मनुष्य-व्यक्ति जी ही नहीं सकता है। बिना परार्थ के 
मनुष्य-समाज एक क्षण भी ठहर नहीं सकता है। युवा जीवों में स्वार्थ की मात्रा 
किचित्‌ अधिक हो, ओर बृद्धजन मे परार्थ की मात्रा अच्छी बढ़ी हो, तो दोनो 
बात, मनुष्य समुदाय मे, सिद्ध हो सकती है; “इंडिविजुअलिज्म? के भी गुण हासिल 
होंगे, और सोशलिज्म के? भी; रजोगुण भी अपना काम करेगा, और 
सत्वगुण भी; तथा दोनो एक दूसरे से, तमोगुण द्वारा, संख॒ष्ट रहेगे। “तदेव 
बुद्धिसत्वं, रजोमात्रयाइनुविद्ध', धर्म-श्ञान-वैराग्य-ऐश्वर्योपर्ग मवति” ( योगभाष्य ) 
बुद्धि का जो साच्िक अर्थात्‌ ज्ञान का अंश है, उस मे रजस्‌ अरथांत्‌ क्रिया 
का थोड़ा अंश मिला रहे, तो जीव की रुचि, धर्म, ज्ञान, वेराग्य, और ऐश्वर्य 
की ओर होती है?। यह बात नेसर्गिक भी है, प्रकृति के अनुकूल भी है, 
कि युवाजन, दद्धों के माथे खेलें, खायें, खुश रहें, और इद्ध उन की फ़िक्र 
करें। यदि ऐसा न होतो नयी पुश्त जीन सके। पुरानी पुश्त यदि 
सर्वथा स्वाथी हो जाय, और नयी पुश्त की फिक्र न करे, तो मानववंश का 
तत्काल उच्छेद हो जाय । “बृद्धस्तावचिंतामग्रः” ; हाँ, 'परहितचितामग्म:/ ब्रह्म 


श्दद “इंडिविव्यअलिस्ट” और सोशलिस्टः [ सम० 


चितामग्नम/, होना चाहिये; स्वार्थचिताममः? नहीं । सब से सरल समन्वय, स्वार्थ 
और पराथ्थ का, व्यक्ति के अर्थ का, और समक्ति, समाज, के अर्थ का, यों कीजिये; 
स्व का अर्थ भें! भी और 'हम' भी; प्रत्येक मनुष्य, प्रतिक्षण, इन दोनो शब्दों 
का प्रशोग करता है; यथा में! राम, कृष्ण, आदि, और “हम? काशीवासी, 
“हम! भारतवासी, “हम! मुसलमान, हम! हिन्दू, हम! ईसाई, हम” अंग्रेज, 
“एम! जर्मन, (म! रूसी, “हम! अरब, हम” तुक॑, हम! चीनी, हम” जापानी 
इत्यादि ; "मै! के बिना (हम नहीं, हम! के बिना "मैं? नहीं ; व्यक्ति के बिना 
समाज नहीं, समाज के बिना व्यक्ति नहीं। स्वार्थपरार्थ, परस्पर अभेद्य सम्बन्ध 
से बँधे हैं | पुनरपि, “विशेष्यात्तु तद्बादस्तद्वादः” । "मै? की मात्रा अ्रधिक होने से 
स्वार्थ; “हम! की मात्रा अधिक होने से परार्थ । पहिली उमर में वह, पिछली 
उभर में यह । पश्चिम मे, यूरोप के प्रांतों मे, समाजशासत्र पर विचार करने वालो 
मे, दो पक्ष हो रहे हैं ; एक पक्त का मत यह है कि प्रत्येक मनुष्य को पूरा अवसर 
देना चाहिये, कि वह अपनी शक्तियों का यथेष्ट प्रयोग कर के, जहों तक उस से 
बन पडे लॉभ उठावै, क्‍योंकि ऐसे व्यक्तियो के संघर्ष” से, काम्पिटिशन?, प्रति- 
स्र्धा से, ही, नये-नये यत्ञ किये जायेंगे, नई नई खोजे होगी, नये नये आविष्कार 
होंगे, मानवशक्ति बढ़ेगी | ये लोग “इंडिविजुश्रलिस्ट”, व्यक्तिवादीग, कहलाते 
है। दूसरे पक्ष का मत है, कि किसी को अपने निज के लाभ के लिये काम 
करने देना ही न चाहिये; सब संपत्ति समाज की ही हो, ओर सत्र काम समाज के 
नाम से, समाज के लिये ही, सत्र आदमी करें; और समाज की ओर से सत्र को 
अन्न वस्त्र आदि, आवश्यकीय, निकामीय, विलासीय, वस्तुएँ प्रिलें। ये लोग 
“सोशलिर्ट', 'समाजवादी?, कहलाते हैं। 'साम्यवादी! “अराजबादी?, 'श्रेणीवादीः, 
आदि इन्हीं के अवांतर भेद हैं। ये दोनो ही पक्ष 'अत्यन्तवादी', अतिवादी?, 
“एक्स्ट्रीमिस्ट” हैं, मनुष्य-प्रकृति के विरुद्ध हैं, इस लिये अव्यवहार्य हैं। निजी 
सम्पत्ति, परिग्रह, प्रापर्टी)! किसी व्यक्ति के पास न रहे, इस का तो अर्थ यही है 
कि 'ममत्रा? न रहे, और अत एब, द्वितीय क्षण मे, अथवा साथ ही साथ, 
अहंता! भी न रहे, कुल कुटम्बर, दारा, पुत्र, स्वशरीर भी, न रहें। यह बात 
अद्वत्तिमागं पर सर्वथा असंभव है। इस काष्ठा का, इस हद तक, जब 


२. सब० ] प्रकृति की विक्ृति, विक्षति की संस्कृति श्र 


व्यक्तित्व का नाश होगा, तब, साथ ही, समाजत्व का भी नाश हो जायगा। 
एवं, यदि व्यक्तित्व को, “अहँ-भाव को, अत्यन्त बढ़ाया जाय, ओर “वय?- 
भाव को अत्यन्त दबाया जाय, तो भी वहीं दुष्फल होगा | दोनो की, उपर्युक्त 
प्रकार से, मर्यादा, सीमा, बाँध कर, दोनो का समन्वय करने से ही, मध्यवादः का 
ग्रहण करने से ही, मनुष्यमात्र का क्या होगा। ऐसी ऐकपाकह्षिक, अनध्या- 
ध्मवित्‌, अत एव प्रतिपद विशीर्यमाण, 'अर्वाचीन! दृष्टियों और 'स्म्रतियों? की 
चर्चा, आमे फिर भी की जायगी । 


प्रकृति-बिक्ृति-संस्क्रृति । 

इस सब का निष्कर्ष यही है कि प्राकृतिक वस्तुस्थिति को, स्वाभाविक नियमों 
और कार्य-कारण-सम्बन्धों को, ले कर, मनुष्य के वैयक्तिक और सामाजिक, 
ऐेहलौकिक और पारलौकिक, जीवन के लिये, तथा मोक्ष के लिये, नियमबद्ध, 
मर्यादित, कर देना, प्रकृति के विक्ृृतियों की संस्कृति कर देना, नैसर्गिक भावों 
का संस्कार परिष्कार कर देना--ईंतना ही काम सनातन-अआर्य-वैदिक-मानव-बौद्ध 
धर्म का है। इसी से यह सर्वसंग्राहक है, किसी का भी अत्यन्त विरोधी नहीं । 
ध्यह हीः--ऐसा कभी नहीं कहता; यह भीः-- ऐसा ही कहता है; पक्ष में भी 
इतना अंश ठीक है, प्रतिपक्ष में भी इतना अंश ठीक है। मेले के लिये भी 
“खाद? रूपेण खेत मे परमोपयोगी स्थान है; वह भी पौधों का खाद्य! है। 
सर्वव्यापी परमात्मा किसी का अत्यन्त विरोधी नहीं हो सकता ; प्रत्युत सत्र का 
अनुरोधी, पोषक, है । 

विष्टम्य5हँ इद करन एकॉशेन स्थितो जगत्‌ । ( गीता ) 

'हैः ही तो इस सारे जगत्‌ को, जगद्‌-अन्तर्वर्ती समस्त विरुद्ध भावों को, अपने 
एक अंश से, ध्यान के, संकल्प के, अवधारद के, बल से, धारे है ( हूँ )। 
यही विवेक, यही लोच, यही ल॑चीलापन, यही विवेकपूर्वक संकोचविकासशीलता, 
यही विंशुता, यही व्यापकता, इस धर्म की प्रबलता का मुख्य कारण भी, और 
मुख्य लक्षण भी, है । काल के गवाह से, युगपरिवर्तन से, मनुष्य-समाज मै 
राग षादि से प्रयुक्त डुर्भावों की चूद्धि से, स्वयं घर्माधिकारियों और शानप्रवर्तकों 


१९० 'मानव? कौन ! [ सम॒० 


मे स्वार्थाधता, अधर्म, और अज्ञान की बृद्धि और तपोबल की हानि से, जितना 
ही इस विवेक श्रोर इस लोच के माव का हास हुआ, उतना ही इस धर्म का बल 
क्षीण होता, और फैलाव और घेरा घ्र्ता, गया है । 


'मानवर्धम्भ' शब्द का अथ | 
इस धर्म का नाम मानवधधर्म है-- इस लिये कि मानव मात्र इस के अन्दर 
आ सकते हैं, कया, हैं ही। यदि इस के रक्षकों को सदबुद्धि होती, तो आज, जो 
मजहवी कगड़े इस देश को हजार बारह सौ वर्ष से अरस्त-व्यस्त कर रहे है, वे न 
होते, और “आ सेतोः आ हिमाद्रेश्व”” एक यह मानवधर्म ही विराजमान होता । 
मनु का आदेश है, 
एतद्देशप्रसुतस्य सकाशाद्‌ अग्मजन्मनः 
स्वं स्वं चरित्नं शिक्षेरत, एथिव्यों सर्वमानवाः। 
ब्राह्मणः, क्षप्नियों, वेश्यः, त्रयों वर्णा: द्विजातयः, 
चतुर्थ: एकजातिस्तु झूद्ों; नास्ति तु पअचमः । 
'मनुष्यमात्र, सब देश, सत्र जाति, के, चार ही राशि में, अपने स्वमाव-प्रभूत 
गुण-कर्म के अनुसार, विभक्त होते है, इन में तीन, ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, हविज है; 
इन का पहिला जन्म माता से, दूसरा जन्म आत्म-विश्वास से, होता है; चौथा, 
शुद्ध, एक-ज होता है, जिस को आत्म-ज्ञान न हो; पांचवें प्रकार का मनुष्य कहीं 
नही है। उन सब को, भारतवर्षीय अग्रजन्मा, तपस्वी, विद्वान्‌ , अध्यात्मवित्‌ , 
अतः ज्येष्ठ, श्रेष्ठ, अग्रडासन<ह, मनुष्य धर्मोपदेश करे | 
सो, दूरदेशवर्तियों के उपदेश की कथा तो दूर रही, समीपवर्ती ही रोज रोज 
जात बाहर? किये जा रहे है, दूसरों को जहाँ अपनाना चाहिये वहाँ अपने हये 
जा रहे है | यहाँ तक दुब्ुंि, ह्ुद्रता, दंभ, लोभांधता, और ऋरता बढ़ गई हे, 
कि, बलात्कारेण दूसरे धर्मों के चिन्ह पहिराये हुए आदमियों को, अपने हो 
भाइयों को, ये लोग 'शुद्ू/ कर के अपने में वापस लेने से इनकार करते रहे हैं । 
थदि ये लोग चातुर्ब््॑य का मर्म समझते होते, तो जिस किसी का स्पशे, भारतवर्ष 
से, अथवा भारतवर्षीय से, होता, वही चातुर्वण्य के अ्रन्तग्गत किसी न किसी वर्य 


२ सबं० ] अपने दोष भी देखो, भाई !, दूसरों के ही नहीः १९१ 


में शामिल हो जाता, जैसा बौदूध काल के अन्त तक होता रहा। जैसे पंजाबी, 
बंगाली, गुजराती, महाराष्ट्रीय, आदि, व्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्ध, होते हैं, वैसे ही 
ईरानी, अरबी, तुर्की, जर्मन, फ्रेच, रूसी, अंग्रेजी, चीनी, जापानी, बर्मी, आदि मी 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र, बना लिए गये होते। जैसे उपासना के अवान्तर 
भेदों मे सेकड़ों शैव, शाक्त, वैष्णव, स्मार्त आदि भेद है, वेसे ही अल्लापँथ, 
ईसापंथ, यहोवापंथ, आदि भी होते--और सब ही परमात्मोपासना के प्रकार मात्र 
समझे जाते । 
अपना दोष | 
यह मानवधर्म तो ऐसा संग्राहक है कि, जहाँ पश्चिमवालों की परार्थ-बुद्धि 

बहुत उड़ान उड़ कर भी, आ्रतृमाव, 07000077000, “अदरहुडः, ही तक पहुँची, 
वहाँ इस ने सब वर्णों के मनुष्यों में अज्ञाज्षिमाव सिद्ध किया | भाई भाई तो भी 
अलग होते है; पर मुख, बाहु, ऊरू, पाद--ये तो अलग हो ही नहीं सकते । किन्तु 
हमारे दुर्भाग्य ने, हमारे आन्तर तमस ने, हमारी बुद्धि पर आवरण डाल दिया 
है, और उस को ऐसा विक्षिप्त कर दिया है कि हम दिन को रात और रात को दिन 
समभने लगे हैं। जहाँ परस्पर अंगों मे घनिष्ठ प्रेम, स्नेह, पररुपर सेवा सहायता 
होना चाहिये, वहाँ परस्पर अ्रहकार, तिरस्कार, ईर्ष्या, द्रोह, छुल, कपट, छूत, 
अछूत, आदि का व्यवहार होता है। इसी के कारण हमारी भारी दुर्दशा हो रही 
है। महा अ्रांति से, हम नित्य शिकायत करते हैं, कि दूसरे देश के, दूसरे धर्म के, 
लोग हमारी यह दुदंशा कर रहे है; असल मे यह सत्र दुर्दशशा अपनी हम आप 
ही कर रहे हैं | जब दूसरों की बुराई करने को जी चाहे तब अपना मैुँह स्वरये 
आइने मे देखना चाहिये | 

राजन !, सपपसात्राणि परछिद्राणि पद्रयसि; 

आत्मनों बिल्वमान्नाणि पद्ययज्ञपि न पश्यसि | ( म. भा, ) 

सुलुभाः पुरुषाः, राजन !, सतत प्रियवादिन३, 

अप्रियस्य च पथ्यस्थ वक्ता, श्रोता च, दुेभः ( रामायण ) 

विदुर ने धृतराष्ट्र से कह्य है, 'हे राजा |, दूसरों के सरसों बराबर छेद बड़ी 

बारीक निगाह से देखते हो; पर बेल के बराबर भी अपने छेद देख कर भी 


१९२ मानव घर्म॑ भी, आरय॑-धर्म भी, वेद-धर्मं भी [ सम 


नहीं देखते हो! | विभीषण ने रावण से कह्य है, है राजा |, सदा मीठा बोलने 
वाले चापलूस खुशामदी बहुत मिलते हैं, दवा के ऐसी कडुई पर हिंतकारी बात 
बोलने वाले भी और सुनने वाले भी कम मिलते हैं!। यदि हम वर्णाश्रम-ध्मे 
का मर्म समझते, और उसका पालन, पोषण, रक्षुण, करते, तो स्थात्‌ ईश्वर दूसरे 
धर्मों को उत्पन्न ही न करता, और उन धर्मों को, दंड के द्वार हमारा शिक्षण 
शोधन करने को, इस देश मे न मेजता | 


मानवधम के दूसरे नाम | नाम-समन्वय | 


इस धर्म के अन्य नामों पर भी विचार कीजिये | 
इस को “आर्य धर्म! मी कहते है। आर्य! शब्द का अर्थ है, ऋजुबुद्धि का 
सत्यबुद्धि का, मनुष्य, तथा कृषिजीबी भी, और आत्मवशी । “अर्यः स्वामिवैश्ययो:” 
( पाणिनि ); स्वामी, मालिक, को, और वैश्य को, अर! कहते हैं। 'अर्यः एव 
आर्य; ऋ गतौः; ऋ-घातु का अर्थ गमन है । 
निवारणार्थ भर्त्तीनां, भयते सतत तु यः, 
आहें।; त्राणे समर्थथच; स: आये इति कथ्यते । 
आर्त, दुखी, लोग अपनी अर्त्ति पीड़ा के निवारण के लिये, जिस के पास 
सदा जाते हों, जो उन की सहायता करने में समर्थ हो, और उन का त्राण करता 
शे--ऐसे को आर्य कहते है? | ऐसे मनुष्यों का निश्चय किया और धारण किया 
हुआ घर्म आरय-धर्म है | 
इसी का एक अभिधान वैदिक धर्म” भी है| 'विदयतीति वेद । कार्यो और 
कारणों के सम्बन्ध को बताने वाले सच्चे ज्ञान का नाम विद? है। अनन्ता वे वेदा/ 
यह तैत्तिरीय श्रुति है | इस विस्तृत अर्थ मे, (विद्‌ धातु से निकली हुई) जितनी 
सच्ची विद्या है, सभी वेद की अगोपाग हैं, उस के शरीर की अंश अवयब हैं 
उस से प्रथक नहीं हैं; सभी सब्चे 'सायंसः उस में शामिल है | जब 'सायंस” श्रौर 
शास्त्र की तथ्य बातें पुरुष की, मन॒ष्य की, री नहीं हैं, तो प्रत्यक्ष ही वे अ्पोसुषेय 
हैं । दो और दो मिल के चार होता है, यह ब्रात स्पष्ट ही पुरुष-कृत नहीं है 
युरुष-दृष्ट मात्र है । 


२. सर्व ] वेद! का अर्थ १९३ 


आष धर्मोपदेशं तु, वेदशास्त्र:विरोधिना, 

यश तकेण<्नुसंघचे, स घम वेद, न इतरः । ( मनु ) 

हेतुभिर धर्म अन्विच्छेत, न छोक॑ विरसं चरेत्‌। ( म. भा , शांति, ) 

वेद-शात्र अर्थात्‌ वेदान्त, अध्यात्मशासतत्र, परम प्रत्यक्ष, प्रतिक्षण प्रत्यक्ष, 

अहं-तत्व, आ्आत्मतत्व, के ऊपर प्रतिष्ठित है!। “नहि कश्चित्‌ संदिग्घेडहं वा 
नाइहं वा? ( भामती ) यह सन्देह कोई नहीं करता कि मैं हूँ या नहीं हो ?? 
इस परम प्रत्यक्ष अहं? का न कभी अपलाप हुआ, न होता है, न होगा । सो, 
'ऐसे दृढ्मूल अध्यात्मशासतत्र के अनुकूल तक से, ऋषियों के कद्दे हुए. धर्मों के 
हेतुओं का अनुसंधान, जो करता है, बिना देतु को समभे काम नहीं करता, केवल 
ऋषि, ऋषि, शास्त्र, शास्त्र, वेद, वेद पुकारता ही नहीं, वही तो धर्म को जानता 
है; दूसरे लोग धर्म को नहीं जानते ।? 

ऐसे हेत॒युक्त, कार्यकारणपरम्परासूत्र से सज्जित, सम्बद्ध, सुब्यूड, शान को, 
पश्चिम देश में 'साय्यंस” कहते हैं। यहाँ उस का व्यापक नाम वेद? है, विद्या 
भी, शासत्र भी । पहिले कह आये हैं, 

यदा भूतपृथग्भावं एकस्थं भनुपद्चयति, 
तत एवं च विस्तार, ब्रह्म संपद्यते तदा। ( गीता ) 

“एक परमात्मा में सब्च भूतों को प्रतिष्ठित, तथा सब भूतों का उसी एक से 
विस्तार, जब मनुष्य पहिचान लेता है, तभी उस का ब्रह्म, वेद, ज्ञान, सम्पन्न होता 
है, और वह स्वयं ब्रह्म हो जाता है? | पश्चिम के शब्दों मे, पहिले अंश को यश्ा 
कथचित्‌, 'मेटाफिजिक', और दूसरे को सायंस?, कद्दते हैं । पर दोनो ही “सायंस? 
कहे जाय॑ तो भी उचित है। 

जो एक विशेष शब्द-समूह को, विशेष रूप से, ऋग्वेद, यजु्वद, आदि विशेष 
विशेष नाम से, पुकारते हैं, यह विशेष कथा है। सामान्य नाम 'वेद? के अन्तर्गत. ये 
विशेष नाम हैं। तो, अब, ऐसे 'सायंस?, ऐसे 'बेद', के मूल तत्वों को ले कर, ऐसे 
कारण से ऐसा कार्य होता है, ऐसे आचरण से ऐसा फल, सुखात्मक अथवा 
दुःखात्मक, दृष्ट अर्थात्‌ प्रत्यक्ष शारीर:आदि, अभवा अदृष्ट बौद्ध संस्कार आदि, 
होता है; इन तथ्यों को ध्यान मे रख कर, देश-काल-निमित के अनुसार, यह मानव 

श्३्‌ 
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धर्म चलता है, और सब प्राणियों का धारण करता है, 'धारणाद धर्म; इस 
लिये इस को वैदिक धर्म”, सायंटिफिक्‌ रिलिजन , भी कहते हैं । 

इस को बौद्ध-धर्म! भी कहते हैं, क्‍यों कि इस के सच नियम, सब शास्त्र, 
सात्विक बुद्धि! के अनुसार बनाये गये हैं, और इस में सब संशयों के निर्णय के 
लिये, 'शात््र! शब्द पर ग्रन्धविश्वास से नहीं, किन्‍्ठ इसी सात्विकबुद्धि से, काम 
लिया जाता दे । 

बुद्यों दारणम॒अन्विच्छ, बुद्धिनाशात्‌ प्रणश्यति । 
प्रवृत्ति च निश्ृत्ति च, कार्य कार्य, भयअभये, 
बंध मोक्ष च या वेत्ति, बुद्धि: सा, पार्थ , साविक्की । ( गीता ) 
कृष्ण का गीता में परमोपदेश है कि, सात्विक बुद्धि की शस्ण लो, बुद्धि के 
नाश से मनुष्य का नाश हो जाता है। सो आज काल यह तामस दुल्ुद्धि फैली 
है कि, संस्कृत पढ़े लोग भी कहे देते हैं कि, धर्म मे बुद्धि को स्थान नहीं, 
“जो पोथी मे लिखा है वही धर्म हे, और वह बदल नहीं सकता?, इत्यादि | 
साथ ही इस के, अपने मतलब के समय पर सह भी 'पुराण!-छोक, कलित्रज्यं 
प्रकरण का, पढ़ दिया करते है । 
एतानि, छोकगुप्त्य रथ, कलेः आदौ, मद्दात्मभिः, 
निवरनत्तितानि विद्वक्धि, व्यवस्थापूर्वक, डुघें: ! 

“कलियुग के आरम्भ मे, लोक के हित के लिये, विद्वान्‌ , बंध, बुद्धिमान्‌ 
महात्माश्रों ने, इन इन आचारों को बंद कर दिया, उन का निवर्तन कर दिया! | 
क्यों, भाई !, कलियुग के आदि मे, पुराने, शास्त्र मे उक्त, धर्मो का, बुद्धिमान्‌ महा- 
त्माओं ने निरर्सन, और शाख्त्र में अनुक्त नये धर्मों का प्रवर्तन, बुद्धि के बल से 
किया तो, आज ऐसा क्यों नहीं हो सकता * केवल “शास्त्र! पुकारने वाले ना-सम्भों, 
अथवा स्वार्थी मतलबियों, के बुद्धिद प और स्वतो-व्याहत वाक्‍्यों की दशा यह हे ! 

इस को 'सनातन-धर्म! इस लिये कहते हैं. कि जो एक ही वस्तु सनातन है 
अर्थात्‌ “आत्मा, परमात्मा, नित्यः सर्वगतः स्थारुः अचलो<यं सनातन, (गीता) 
उसी पर, उसी के ज्ञान की नीव पर, यह धर्म खड़ा किया गया है, ओर प्रति 

छ्वित है, इस लिये स्वयं मुख्य-उख्य अंश मे सनातनवत्‌ स्थिर है | कच्ची बुनियाः 
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के दूसरे धर्म, रोज उठते, रोज गिरते, रहते हैं,जो आत्मशान, मानवप्रकृति के शान, 
को ले कर नहीं चलते | मुख्य अंश” याद रखना चाहिये | घर की नीव, दीवार, 
खमे, छुत, नहीं बदलेगे, पर बरतंन, बिछोना, पीढ़ा, चौकी, मेज, कुर्सी, आदि 
सामग्री, स्थिर नहीं है; वह तो रोज बदलती ही रहेगी; उस को मी सनातन करने 
का यत्न करना बड़ी भूल है । 
इस को “इस्लाम?-घर्म, फारती अरबी के शब्द मे, भी कह सकते हैं; क्‍योंकि 
अज्ला की वहदत को, परमात्मा की एकता को, यह नितरां 'तस्लीम! करता है, 
स्वीकार करता है, मानता है, और सब जीवों, की, संसार मात्र की, सल्म 
'सलामत', शान्ति, भलाई, चाहता है । 
इस को ग्रीक और अंग्रेजी भाषा के शब्द मे “क्रिसिट्यानियी? भी कह सकते हैं, 
क्योंकि 'क्रि्टास! शब्द का अर्थ अभिषिक्त?, स्वात! है | बसिस्मा? का एक अर्थ 
जलसिचन, सींचना, अभिषेक, है। पर अस्ल अर्थ यह है कि जब तक आत्मशान 
के जल से जीव का सिंचन नहीं होता, जब तक वह आत्माइनुमव में नितरा 
स्‍्नात, निष्णात, नहीं होता, तत्र तक वह सच्चा 'क्रिसचियन', क्रिस्टासू', क्राइस्टास?, 
सच्चा द्विजन्मा', रि-जेनरेट”, 78-200:9/9, नही होता । 
न हिअनध्यात्मवित्‌ कश्चित्‌ क्रियाफलसडपाइलुते । 
था वेदबाल्याः स्खतयः, याश्र काश्वच कुदृष्टयः, 
सर्वास्ताः निष्फलाः प्रेत्य, तमोनिष्ठा हि तए स्छूताः । 
उत्पग्यंते च्यचंते व यान्यतोडन्यानि कानिचित; 
तानि अर्वोक्कालिकतया निष्फ्छानिभनुतानि च। (सनु ) 
जो अध्यात्म को नहीं जानता वह सच्ची उचित क्रिया नहीं कर सकता, और 
सच्चे उत्तम फल को नहीं पा सकता। वेद से बाह्य, अध्यात्म शास्त्र के विपरीत, 
स्मृतियाँ ओर दृश्यों, क्राथदे, कानून, दर्शन, जो हैं, वे सब अद्भत, मिथ्या, भूठे, 
निःफल दुष्फल हैं; बर्साती छुत्राकों ( गुच्छियों, कूकरमूतों ) के से, आज पैदा हुए 
तो कल मर जाते हैं। जो दर्शन और जो घर्म आत्मा को ले कर चलते हैं; 
आत्मा के स्वभाव, आत्मा की प्रकृति, को ध्यान मे रख कर, जीवात्मा के बहि- 
ध्करण और अन्तःकरण की बनावट के प्रतिकूल नहीं, किन्तु अ्रनुकूल, नियम 
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बनाते हैं; उसी की नीव घर जीवन की विधि और समाज के व्यूह को उठाते है; 
वे ही स्थिर और सुफल हैं |! 

इस लिये, विद्यार्थी, ज्र गुरुकुल मे ब्रह्मचर्य पूर्ण कर चुकता है, तब दीक्ञान्त 
के समय, इस आत्मशान का स्मरण उसे कराया जाता है, कि संसार मे जा कर, 
ग़हस्थी उठा कर, इस के अनुसार, अपना, अपने परिवार का, और अपने समाज 
का उपकार और सु-घारण करे | “सत्य बद, धर्म चर, स्वाध्यायात्‌ कुशलाद भूतेः 
मा प्रमदः विद्या ददाति विनय! के विनय शब्द के अर्थ पर विशेष ध्यान रखना 
चाहिये; विशेषेण नयनं?; विशिष्ट उत्तम रीति से जीवन का नयन, ले चलना, 
निबाहना | सांसारिक माया, आत्मा की माया, के तीन मुख्य अवयव हैं, देश, 
काल, क्रिया; बंधे समय पर, बंधे स्थान मे, बंघी क्रिया करना--यह विनयन! 
का, 'डिसिल्िन्‌ ,! “द्रनिड”, आडलिनेसः, ( 08०])॥॥7०, (एथव॥779, 
070७०॥7688 ), का, तासत्विक रुप है; इस से सब जीवन-प्रबंध सुखमय 
होता है; इस के विरुद्ध आचरण से, दुःखमय, अस्त-व्यस्त, निर्मर्याद, अशिष्ट 
बनरों के ऐसा, हो जाता है । 


आत्मा का स्वरूप | तहिषयक मतों का समन्वय | 


प्रमाद न हो, इस लिये एक चेतावनी और देना आवश्यक है । आत्मा का 
स्वरूप परम प्रत्यज्ञ है, सभी “मै! 'मेः कहते हैं, तथापि यह स्वरूप परम गूढ़, 
परम रहस्य, भी है। यदि किसी भी देश-काल से अवच्छिन्न परिमित पदार्थ को 
मे! का आत्यन्तिक स्वरुप समझ लिया, तो “महती विनष्टि; |”, भारी बिनाश, सुख 
का, शान्ति का, सजूज्ञान का होगा; यहाँ बड़े सूक्षम विचार, विवेक, और सम्यंगू- 
दर्शन की आवश्यकता है । 

छुरस्थ धारा निशिता दुरत्यया, दुर्ग पथस्तत्‌ कक्‍यो चर्दुन्ति | ( उप. ) 

छूरे की धार से भी अधिक तीक्षण और इुर्गम यह आत्मदर्शन का पथ है; 
इस पर बहुत सावधानी से चलना चाहिये ४ कोई कहता है, आत्मा एक ही है; 
कोई कहता है, आत्मा असंख्य अनेक हैं; कोई कहता है, अरु-परिमाण हैं; कोई, 
अति महान्‌ ; शरीर के साथ साथ उत्पन्न और नाश होता है; जितना शरीर का 
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परिमाण उतना ही आत्मा का; नहीं, दृदय मे ही रहता हे,पर संकोच-विकास-शील 
है; कई जन्म लेता है; नहीं, एक ही शरीर के साथ जीता मरता है, मन ही आत्मा 
है; प्राण ही आत्मा है; श॒त्य ही आत्मा है; क्षणिक विज्ञान ही आत्मा है; भोक्ता 
है, कर्चा नहीं; देह से भिन्‍न है; भोक्ता भी है, कर्ता भी हे; व्यापक है; अव्यापक 
६, जीवात्मा और परमात्मा मिन्‍न हैं, नही, एक ही है; इति प्रभति । 

उपनिषत्‌ में कथा है; इन्द्र और विरोचन, दोनो, प्रजापति के पास गये । 

हंत, त॑ आध्मानं अन्विछामो, यं आव्मान॑ अस्विष्य सर्वाश्व लोकान्‌ आप्तोति, 
सर्वाश्न कामान्‌ । ( छॉन्‍्दोग्य ) 

वंदेतामह ! उस आत्मा की खोज में हम फिर रहे हैं, जिस आत्मा को पा कर 
सब लोक और सब अभीश काम मिल जाते हैं; सो आप बताइये कि वह कहाँ 
कैसे मिलेगा! । 

प्रजापति ने कहा, 'गुरुकुल मे वास करो! । बत्तीस वर्ष दोनो ने वास किया | 
पुनः प्रजापति के पास आये, कहा, नहीं जाना' | प जापति ने कहा, 'नाँद में 
पानी भर के देखो, जो देख पढ़े वही आत्मा है! । 

विरोचन ने देखा | अपने शरीर ही को आत्मा जान, चले गये । देहडत्म- 
वादी हुए । शरीर की ही, उत्तम भोजन पान माला इूल गहने कपड़े से, पूजा 
अ्र्चा की । आसुरी सपत्‌ के अधिकारी हुए.। थोड़े ही दिनो मे अति उद्दण्डता 
के कारण मारे गये | 

इन्द्र ने मी अपना मुँह पानी में देखा। सन्तोष न हुआ। तरई तरद की 
शुंकाएँ सन मे उठीं। पुनः प्रजापति के यहाँ गये । आशा हुई--गुरुकुल में 
ओर बसों” । बत्तीस बरस और बसे, ओर फिर जा कर पूछा । उत्तर मिला, “स्वप्न 
में जो पदार्थ स्वच्छुन्द विचरता है, वही आत्मा है? | फिर भी शक्का हुईं । और 
भी बचीस बरस वास कर के विचारते रहे | आदेश हुआ कि, 'सुपृत्ति की चेतना ही 
आत्मा है? । फिर भी कुछ शंका हो गयी । ओर पॉँच वर्ष परिश्रम किया । एक 
सै। एक वर्ष के विचार के पीछे इन्द्र की सब शका निदृत्त हुई, आत्मलाभ हुश्रा, 
अमर हो गये, अर्थात्‌ अमर तो थे ही, पर यह शान, यह निश्चय, प्रत्यक्ष हो 
गया कि, जिस चेतना से यह शरीर, जाग्रत्‌ स्वप्त सुषुप्ति ( तीन वास ) तीनो 
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अवस्था मे, चेतित है बह ( तुर्यावस्‍था की, चौथे बास की ) चेतना, वह आत्मा, 
अ्जर अमर है| अमरत्व के विश्वास ही का लाभ तो अ्मरत्व का लाभ है। भूली 
हुईं बात को याद कर लेना, यह पहिचान ( प्रत्यमिज्ञान ) लेना कि मै सदा 
अमर हूँ, यही अमर हे जाना है, यही मृत्यु की शंका से, भय से, मोक्ष हे । 

एक सौ एक वर्ष-संख्या का अर्थ कई तरह से लोग लगाते है । अपना 
मतलब इस स्थान पर इतना ही है कि आत्मा का स्वरूप, स्व? का रुप, ठीक 
ठीक पहिचानना चाहिये, इस में एक सी एक, क्या एक हजार एक, भूल, शंका, 
प्रश्न, होने का संभव है । और यदि एक भी गहिरी मूल हे। गईं तो आत्मलाम 
तो हगा नहीं, विरेचन के ऐसी, शरोर की हानि हो जायगी । 

दातं च एका च हृदयस्य नाड्य:; तासां मूधोंने अभिनिस्सता एका; तथा 
ऊध्य आयन भम्तृतत्व॑ एति; विष्वडः अन्या निष्क्रमणे भवंति | ( डपनि० ) 

'हृदय से १०१ नॉडियाँ निकलती है; उन में से एक, मूर्घा को जाती है; 
शरीर छोड़ने के समय, यदि उस से ऊपर को चढ़े, तो जीव अमृतत्व पाता है; 
अन्य सब नाड़ियाँ, संसार के विभिन्‍न पक्नो की ओर जाती और ले जाती हैं? | 
अंतमुंखता एक है; बहिमुखेता नाना है । 

यदि अह ब्रह्मास्मि! का अर्थ 'पराया माल अपना, आराम-तलबी, बद- 
माशी, ओर मुफ्तलोरी समझा, तो 'वेशधारियो? के मारे देश की मुसीबत हे। 
जाती है। यदि अहंकार को आत्मा समझ लिया, यदि अमिमान को आत्म- 
सम्मान, आत्मगौरव, जान लिया, निर्मर्यादता को स्वतन्त्रता, उच्छुछ्नलता घृडश्ता 
को आत्मवशता, अविनीतता और दुर्बिनीतता को स्वाधीनता, यदि टरपन को 
बहादुरी, समझ लिया, तब तो स्वराज के ठिकाने अ्राजक, हुल्लब्याही, का 
उत्पात मचेगा, राम-राज के स्थात में राम-सेना-राज वानर-राज हेैगा, और सुखी 
होने की जगह हम लोग महा दुःख में गिरेगे, और गिर रहे ही है, गिरे ही 
हैं। ऐसे ही मिथ्या वेदान्त से तो भारतवर्ष की बत्तेमान महा दुर्दशा हुई और 
अधिकाधिक होती जाती है । 

भारतवर्ष की स्वराज की लड़ाई, जो बीसियों वर्ष से रुक अथवा बत्रिंगड़ रही 
है, उस में मुख्य कारण यही है कि अब तक स्व” के सच्चे सामाजिक तथा दाश्श॑- 


२, सबे० ] “सिपाही युद्ध की एक किम्बदन्ती १६ 


निक, आध्यात्मिक, तथा राजनैतिक, स्वरूप पर विचार ही नहीं हुआ है | अधिकांश 
भारतीय नेताओं और नीतों ने, विरोचन के ऐसा, पच्छिम के देशों मे प्रचलित 
स्व॒राज के रुपों को ही स्वराज का सच्चा स्वरूप समक रखा है । अथवा, अपने ही 
अपने मुँह को विरोघनवत्‌ स्व! समझ लिया है, ओर उसी के राज को स्वराज? 
मानना और बनाना चाहते हैं | स्वराज का अर्थ, हिन्दू तो हिंदू-राज, मुसलमान तो 
मुसलमान-राज, जमींदार जमींदार-राज, काश्तकार काश्तकार-राज, ब्राह्मण ब्राह्मणु- 
राज, अब्राह्मण अब्राह्मणु-राज, क्षत्रिय क्षुत्रिय-राज, पूंजीवाला पूंजीपति-राज, 
श्रमजीवी श्रमजीवी-राज, इत्यादि, अपने मन मे कर रहा है। फल इस का-- 
परस्पर घोर अविश्वास, द्रोह, कलह, ईर्ष्या-मत्सर, छुल, दंभ, बढ़ रहे हैं, कार्य- 
शक्ति घट रही हे, स्वराज पास आने के ठिकाने दूर हया जाता है । 

सन्‌ श््ू१७ में, सिपाही युद्ध! के समय, एक बड़े गजा ने दूसरे बड़े 
नवाब से कहला भेजा, कि अगर हम तुम मिल जायें तो विदेशियों के पेर उखड़ 
जायेंगे, देश से भाग जायंगे | नवाब साहब ने गजा बहादुर से पूछ भेजा, कि 
विदेशियों के हट जाने के बाद दिल्ली के तख्त पर आप बैठागे या मे । इस के 
बाद और बात-चीत नहीं हुईं, विदेशी देश मे रहे, और दिल्‍ली के तख्त पर 
बैठे रहे, न राजा बैठे न नवात्र | यदि पहिले राजा से यह जवाब देते बनता 
कि अब स्वदेशी विदेशी के भी झगड़े छोडो, न तुम तख्त पर बैठो, न मे, न 
कोई तीसरा विदेशी या स्वदेशी, झ्वाह-म-ख्वाह, बल्कि ऐसे ऐसे भले आदमी, 
निरस्वार्थ अर्थात्‌ सर्वस्वार्थों, परार्थी, और परमार्थी, “अकाम: सर्वकामो वा?, 
जिन पर तुम को भी और मुझ को भी और सत्र प्रजा को भी विश्वास और श्रद्धा 
हो, कि ये हवारे देश और समाज के अंतर्यामि-स्थानीय उत्तम स्व? हैं, ( अधम 
स्व? नहीं ), ऐसे आदमियों की एक सभा 'तख्त” पर, धर्मासन श्रेष्ठासन पर, 
बैठेगी, अर्थात्‌ धर्म का आम्रान व्यवसान व्यवस्थापन निर्णयन निर्माण करेगी, 
और उस धर्म को, उस कायदे कानून को हम भी आप भी सभी मानेंगे---यदि 
ऐसा उत्तर देते बनता तो स्थात्‌ आज भारतवर्ष का इतिहास दूसरा ही होता। - 

यही दशा इस समय उपस्थित है । सस्व-राज' स्व-राज” सब्च पुकारते हैं । 
“स्व! का अर्थ ठीक ठीक जानते ही नहीं, विचारते ही नहीं। आत्मज्ञान की 


२०० आत्म-विद्या ही राज-विद्या [ सम० 


कितनी आवश्यकता, राजनीति के क्षेत्र में, है, इस का प्रत्यक्ष प्रमाण हमारे 
सामने मौजूद हे, कि बिना इस के सब्र कार्य अरस्त-व्यस्त हो गया है। १९४६ 
मे, ब्रिटेन से, तीन बढ़े मंत्री भारत आये; तीन महीना दिल्‍ली शिमला मे रहे; 
कांग्रेसियों और मुस्लिम लीगियों से श्रनन्‍त बक बक करते रहे, कोई समभौता न 
हो सका, सब की जिच्च बढ़ाकर, स्वयं जिच्च हो कर, वापस गये। 'स्व राज? के 
सच्चे रूप पर बात ही न हुई । 
* मनु का बचन पहिले कह श्राये हैं, 
न हि अनध्यात्मवित्‌ कश्चित्‌ क्रियाफलसडपाइशलुते । 

ईसा मसीह ने भी यही बात कही है, कि यदि मनुष्य सारे संसार की सत्र 
चस्तुओं को पा ले पर अपने आप को, अपने आत्मा को ही, खे। दे, तो उस को 
क्या लाभ हो सकता है ! वह कोई वस्तु नहीं पावेगा, और यदि पावेगा भी तो 
शीघ्र ही फिर खो देगा । इस देश में तो 'आत्म-विद्या? का नाम ही 'राज-विद्याः 
रख दिया था; पर वह सब बात नितांत विस्मत हो गई है। दाशंनिकों मे प्रथा 
है, कि अन्य सब्च ज्ञान कर्मंपरक है, पर आत्मज्ञान आत्मपरक ही है; और एक 
दृष्टि से यह नितात सत्य भी है, पर दूसरी दृष्टि से देखिये, तो आत्मज्ञान, यदि 
कमपरक नहीं, तो सब ज्ञानो से अधिक, अथवा वही अक्रेल्ा, कर्म-शोधक, धमें- 
शोघक, कतंव्य-बोधक है | स्वय भगवद्गीता ही इस का प्रमाण है। योगवासिष्ठ 
के मुमुरतु प्रकस्य के एकादश अध्याय मे विस्तार से इस का वर्णन किया है 
कि राजों का मोह हटाने को, और उन को कार्यक्षम बनाने को, इस राज-विद्या 
का अवतार हुआ | 

राजाविद्या, राजगुद्धं, पविन्नं इ्दं उत्तमस, 
प्रत्यक्ष|गर्म, घम्य, सुसुख कतुंमअव्ययम्‌ | ( गीता ) 

यह विद्या प्रत्यक्षड्बगम है, प्रत्यक्ष से ही इस का अवगम, ज्ञान, होता हैः 
इस बात को अपने सामने का इतिहास कहिये, इतिबृत्त कहिये, सिद्ध कर रहा है । 
यूरोप के देशों के राष्ट्रसब्चालक अपनी कार्यकुशलता, व्यवह्स्चतुरता, पर 
धन्यम्मन्य हैं, पर घोर महायुद्ध में पड़ गये | उन की सब चतुरता का फल यही 
हुआ कि प्रायः सब के सब अपना घर तबाह कर बैठे हैं, श्रपने कुल कुटुम्त्र के 


२. स्व ० ] शरीर मे दो सु-पर्ण पत्ती २०१ 


होनहार उत्तम युवाओं को युद्ध मे मरबा कटवा चुके है, और रो रहे हैं । जो कम 
रोते है वे वही हैं जिन को, अपने अधीन दुर्बल और दीन देशों का प्राण घूसने 
सोखने का अवसर मिला हुआ है; ये पराधीन, परवश, विवश, बेच्रस, बेकस, 
बेचारी जातियों रो रही हैं, छुट्पटा रही है, अपना उद्धार कुछ भी कर नहीं 
सकतीं; अपने दुष्कर्मों के कारण । 
इन सब बातों से आप निश्चय कीजिये कि आत्मज्ञान की गति, मनुष्य के 
जीवन के प्रत्येक अंश और विभाग मे है; ओर प्रत्येक मे उस के द्वारा कल्याण 
की वृद्धि हो सकती है। मानवधर्म की तो सारी सम्बता शालीनता इसी अध्यात्म- 
विद्या की नीव पर स्थापित है। इस लिये आत्मा? के, स्व” के, सच्चे तथा 
उत्तम रूप को, तथा 'राज? के रूप को, बड़े विवेक से निश्चय करना चाहिये । 
श्वेताश्वतर उपनिषत्‌ में रूपक बॉधघा है, 
दा सुपर्णा सयुज्ञा साया समान वृक्ष परिषस्वताते, 
तयोः एकः पिप्पल स्वादु अत्ति, अनश्ननू अन्यो5भचाकइशीति । 
“एक ही पेड़ अर्थात्‌ शरीर पर दो चिड़ियाँ बैठी है; एक तो उस के फल खूब 
खा रही है, दूसरी केवल साक्षी हो कर देख रही है?। संसारलोलुग, बुभक्षु, 
बहिमुंख, स्वार्थी अवस्था, जो इस शरीरवान्‌ जीवरुप आत्मा की है, वही पहिली 
चिड़िया है; जो इस की परार्थी ओर परमार्थी अ्रन्तमूंख अवस्था, संसार-लोभ से 
विम्मुख, निवृत्तिमार्गी है, वही दूसरी चिड़िया है। प्रत्वेक व्यक्ति, प्रत्येक कुल, 
प्रत्येक समाज, मे, ये दोनो तरह के पक्षी मौजूद हैं । यदि खाने वाले पक्की का, 
अधम 'स्व? का, 'खुदी' का, “नफ़्सि-अ्रम्मारा! का, राज हुश्रा, तो वह व्यक्ति, 
वह कुल, वह समाज ड्रबा । यदि निसस्वार्थी, परमार्थी, साक्षी, लोकहितैषी पक्की 
का, उत्तम स्व? का, खुदा? का, 'नफ़सि-लब्वामा और 'नफसि-रहमानी! का, राज 
हुआ, तो समान का अ्रम्युदय हुआ | 
दण्डो हिं सुमहत्‌ तेजो, दु्धरश्च जकृतात्ममिः; 
घर्मांद्विचलितं हंति नृपस्‌ एव सवांधवम । 
ज्येष्ठः कुल पाकयति, विनाशयति वा पुनः; 
यो ब्येष्ठों ज्येष्क्षृत्तिः स्‍्थातू, सातेव स पितेव सः। ( मनु ) 


२०२ राज्य कार्य को कौन करने योग्य हे [ सम॒० 


'दण्डशक्ति, कम्पलूसिव्‌ फोर्स', ( ०070 परौझ्ए७ 0708) अग्नि के समान 
बड़ा तेज है। जो आत्मा को नहीं पहिचानता, अपनी आत्मा से दूसरों का हाल 
नहीं समक सकता, वह इस का उचित सड्चालन नही कर सकता । यदि धर्म से 
दण्ड विचलित होता है, तो स्वयं राजा को, उस के कुल कुट्धम्ब्र बन्धु बान्धवों 
सहित, नाश कर देता है। जेठा ही घर को बनाता भी है, बिगाड़ता भी है; जो 
जेठे की व॒त्ति से जेठा रहे, वह माता पिता के समान है ।! 

एक गहस्थी भी तो एक छोटा राष्ट्र है । एक राष्ट्र भी बड़ी गहस्थी ही है । 
दोनो के उत्तम प्रबन्ध के लिये प्रबन्धकर्ता आत्मवित्‌ चाहिये, अध्यात्म का, 
धपुरुषः की प्रकृति? का, मनुष्य के स्वभाव का, जानकार चाहिये । शारीर प्रकृति 
का भी, मानस प्रकृति का भी । 

सैनापत्यं च, राज्य च, दण्डनेतृत्वमेव च, 
सर्वोकाधिपत्यं वा, वेदशास्रविद्‌ अहेति । ( मनु ) 

'सेनापति का, राजा का, दण्डनेता न्यायाधीश प्राडविवाक्‌ का, किम्बा समस्त 
संसार के अधिपति का, पठ, अध्यात्मवेत्ा को ही मिलना उचित है, क्‍यों कि 
ऐसा ही जीव इन सत्र का काम ठीक ठीक चला! सकता है ।? 

यहाँ पर एक गुर्बर्थ विवेक, मानवधर्म में, और किया है | राष्ट्र का मूल और 
मुख्य कार्य है, धर्मों का, कानून कायदों का, आम्नान, व्यवसान । इन का प्रवर्तन 
दूसरा कार्य है। मानवधर्म मे यह मुख्य कार्य राजा? के हाथ में नहीं रक्‍्खा, 
प्रत्युत 'शिष्ट” पुरुषों के हाथ में रक्खा है। दूसरा, प्रवर्चन का, क्षत्रियों के । 

अनाप्नातेघु घर्मेषु, कथ॑ स्थाद्इति चेद' भेद, 

ये शिष्टाधब्राह्मणाः ब्युः,स घर्मे: स्यादूअशंकितः । 

घर्मण अधिगतो येस्तु चेदः स-परित्र/हण:, 

ते शिष्टा ब्राह्मणा ज्ञेया:, श्रृतिप्रत्यक्षहदेतवः । 
इतिहासपुराणाभ्यां वेद समुपबूंहयेत्‌ , 

बिभेति अव्पश्रताद्‌ वेदो, माँ,अर्य प्रतरिष्यति । ( मनु ) 

'जब्र कोई नयी अवस्था उत्पन्न हो, और नया प्रश्न उठे, कि क्या करना चाहिये 
जिस के समालने मे, निर्णय करने मे, श्राम्नाय से, श्रुति-स्मृति से, उपलब्ध 
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कायदे कानून से, सहायता न मिले, तो शिष्ट ब्राह्मण जो कुछ विचार कर के 
कह दें, वही नया धर्म माना जाय | शिष्ट वे हैं जिन्‍्हों ने धर्मालुसार इतिहास- 
पुराण सहित वेद को जाना है, और जो वेद मे कहे सुने को प्रत्यक्ष कर के दिखा 
सकते है। इतिहासपुराण सहित, इस लिये, कि बिना उन के, वेद का अर्थ ठीक 
नहीं समझ पड़ता । बेद का अर्थ वही समझ सकता है जो बहुश्रुत है? । “नद्यो- 
कमेव शास्त्र जानानः किचदपि शार्त्र जानाति??, ऐसा सुभ्रुत मे कद्दा है, 'एंक ही 
शासत्र को जो जानता है वह किसी शाल्र को भा नहीं जानता! । “तस्माद्‌ 
बहुश्॒तः शास्त्र विजानीयान्‌ प्रयक्षतः?, बहुश्रुत हो कर, एक शाज्र को अच्छी 
तरह जाने? । इतिहास ही में तो साख्य योग वेदांत के सिद्धांतों के जीवत्‌ उदा- 
हरण मिलते है, त्रिना ऐसे उदाइरणो के, वे सिद्धात समझ में नहीं आते 
इतिहास पुराण की ऐसी महिमा है कि उन को छादोग्य उपनिषत्‌ में पश्चम वेद 
कहा है। सो इधर सैकड़ों वर्ष से संस्कृत पढ़ने वालों ने इतिहास के लिखने 
पढ़ने की ओर से सर्वथा मन हटा लिया है । 
शिष्ट के लक्षणों मे मुख्य लक्षण अ्ध्यात्मज्ञान है | 
चत्वारों वेद्धमज्ञाः पषत्‌, त्रेविद्यमएव वा, 
सा ब॒ते य॑ं स घ्मः स्थादू; एको वाब्ध्यात्मवित्तमः । ( याज्ञवदक्य 2 
'धर्मनिणता कौन हो ? चार अथवा तीन विद्वानों की, वेद धर्म के, वेद 
के, जानने वालों की, समिति, अथवा एक ही अध्यात्मशास्त्र में निष्णात विद्वान ।! 
जिस ने सच्चे स्व” को पहिचाना है, और इस कारण स्वयं निस्स्‍्वार्थ हो 
गया है, वही सच्चे 'स्व-राज' के बनने बनाने मे सहायता कर सकता है, और 
वही, ब्रह्मचर्य की समाप्ति के अनन्तर, ग्रहस्थी में प्रवेश कर के, णहस्थी को भी 
अच्छी तरह पाल सकता है; दाशनिक और व्यावहारिक स्व राज का ऐसा घनिष्ठ 
सम्बन्ध है | इसी लिये पुन+पुनः कहता हैँ कि स्व” को ठीक-ठीक पहिचानिये | 
पचब्छिम में 'सायंस? के विद्वान्‌ भी अब अध्यात्म की ओर कई कई रास्तों से चत्ते 
आ रहे हैं; वे भी पहिचानने लगे हैं, कि 'द्रष्टाः की उत्पत्ति 'हृश्य? से नहीं हो 
सकती; द्र॒ष्टा ही, दृश्य की सत्ता का प्रमाता है | 'सायंस” का, शास्त्र का, स्वरूप ही 
यह है कि वैदृश्य मे साहश्य पहिचाना जाय; और इस प्रकार से कार्य और 
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कारण के सम्बन्ध का निश्चय किया जाय | जब इस से और आगे बढ़ कर 
नानात्व मे एकत्व देख पड़ने लगे, तब 'सार्यंस” का परिणाम, 'सायंस? को, शाद्त्र 
की, समापत्ति समाप्ति, अध्यात्मदर्शन में हो जाय; अह्म संपद्यते तदा!। इस ओर 
अन्य देशों के लोग बढ़े आते हैं | इस देश की तो यह पैतृक सम्पत्ति है; पर हम 
लोग इसे भूले बैठे हैं; और इसी से “हिन्दू धर्म! और “हिन्दू समाज” का दिन-दिन 
हास हो रहा है । आत्मा ही सनातन, चिर्तन, नित्य, शाश्वत, अ्रजर, अमर 
है | जो धर्म, जो समाज, उस को, उस की बुद्धि को, पकड़े रहेगा, और जब्र तक 
पकड़े रहेगा, वह धर्म, वह समाज, तब तक, और तमी तक, स्वयं अजर, अमर 
सनातन बना रहेगा | जो उस को छोड़ेगा, उस के विरुद्ध चलेगा, वह तत्काल 
नश्वर और अनित्य हो जायगा | 

यदि इस आत्मज्योति का प्रकाश, राजनीति के जटिल प्रश्नों पर डाल कर, 
विचारशील नेतागण 'स्व-राज” का विवरण इस प्रकार कर दें, कि जो ऐसे ऐसे 
गुणवाले, निस्वार्थी, लोकहितैषी, अनुभवी, विद्धान्‌ भारतवासी मनुष्य है, वे ही 
धर्म-परिषत्‌ के सदस्य चुने जायेंगे, चाहे वे किसी 'मजहब? के हों, या किसी 
कौम के हों, हिंदू या मुसलमान या ईसाई या अंग्रेज या फ़रासीसी या पुर्तंगाली 
आदि--तो बहुत-सा द्रोह सद्यः मिट जाय, और शात भाव से शासन-प्रजन्ध के 
घिशेष अंगों पर विचार प्रवृत्त हो | पुराना श्लोक है, 

न सा सभा यत्र न संति वृद्धाः, 
बृद्धा न तेये न वर्दंति धर्म, 
नाप्ती धर्मों यस्तु सत्यं दिनस्ति, 
स॒त्यं न तदू यत्‌ छलमअभ्युपैति । (म० भा०) 

वह सभा नहीं जिस में अनुभवी दृद्ध नहीं, वे इुद्ध नहीं जो धर्म न क 
धर्म नहीं जो सत्य के विरुद्ध हो, वह सत्य नहीं जिस मे छुल कपटठ मिला हो ।! 

( प्ृ० ४९-५० पर ) पूर्वोक्त उपनिषत्‌ के शब्दों से आचार्य का जो अंतिम 
उपदेश समावतंमान स्नानक को होता है, उस का भी यही अर्थ है। अरथ 
यदि ते कर्मविचिकित्सा वा धर्मविचिकित्सा वा जृत्तविचिकित्सा वा स्थात्‌, तदा 
ये तत्र ब्रह्मनिष्ठा:, अध्यात्मवित्तमाः, अरूक्षा;, सत्य-हित-प्रियं-बदाः, संमशिनः, 
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सहिष्णव:, निराग्रहा:, हठरहिताः, स्नेहिनः, लोकहितैषिण: धर्मकामाः, धार्मिकाः, 
निस्स्वार्या: स्थु$, यथा ते वत्तेरंस्तथा त्व॑ वत्तेथा: |? 
प्रिय स्नातक सजनो---आप लोगों को, जो समाद्ृत्त हो रहे हो, संसार मे 
वापस जा कर, अपनी अपनी ग्रहस्थी संभालना होगा, तथा अवश्यमेव, थोडा 
या बहुत, पास से या दूर से, किसी न किसी प्रकार से, इस स्वराज” के साधन 
में भाग लेना होगा | इस वास्ते विशेष कर के, और सामान्य रीति से भी, सभी 
व्यवहारों मे उपयोगी होने के कारण, मैं ने इस समय आप लोगों का ध्यान इस 
आत्मज्ञान की ओर दिलाया है, जो वेदिक-धर्म, निर्विवाद, सर्व-सम्मति से, ज्ञान 
की पराकाष्टा है। विद्इन्त! शब्द का अथ ही है, जहाँ वेद का, ज्ञान का, 
अन्त हो, समप्ति हो, सम्पन्नता हो! । अब इस व्याख्यान को, पुनर्वार मनु के 
श्लोक और छादोग्य उपनिषत्‌ के शब्द पढ़' कर, समाप्त करता हूँ, और आशा 
करता हूँ, और हृदय से मनाता हूँ, कि आप लोग इस आत्मशान से सम्पन्न 
हो कर भारतवर्ष के सच्चे उत्तम स्व? बने, और अपने को, तथा दूसरों को, 
पारमाथिक तथा राजनीतिक स्वराज? का लाम कराने में समर्थ हों। 
सर्वेषामअपि चेतेषां भात्मज्ञानं परं स्ठतम ; 

तद्‌ हि अग्य॑ सवविद्यानां, प्राप्यतते हि अम्रतं लतः। 

भात्मैव देवतः सर्वा;, सवंस्‌ आत्मनि जवस्थितम्‌ ; 

भात्मा हि जनयति एपां कमंयोग॑ शरीरिणाम । 

सबंस्‌ आत्मनि सम्पद्रयेत, सच्च असच्च, समाहितः ; 

स्म्‌ आत्मनि संपदयन्‌, न अधमें कुरुते मनः। (मनु) 

आत्मैव इंद समिति, सः वा एव: एवं पद्रथन्‌, एवं मन्वानः, एवं विजानन्‌ 

भात्म रति:, भात्मक्रोड:, भात्ममिथुनः, भात्माअनन्दः, स रवराड भवति । (छां०) 


३. चिन्रगुप्त । 


( काशी के कुछ प्रमुख कायस्थ सब्जनों ने एक छोटा सावजनिक पुस्तकागार, 
'चित्रगुप्त पुस्तकागार! के नाम से, विशेष कर विद्याथियों की सहायता के लिये, 
बनाया । उस के अष्टम वार्षिकोत्सव पर, तिथि कार्तिक शुक्ल २, यमद्वितीया, 
सौर २-७-१ ९८२, के दिन, मुझ के समापति नियुक्त किया। उस रूप से जो 
व्याख्यान किया, उसका आशय यह है ) 

३७ । जीचै: कृत।नि कर्माणि, पापपुण्यादिकानि वै, 
सर्वाणि सुविचित्राणि, चित्रगुप्तस्तु गोपति | ४£ 

सज्जनों !--जब आज की समा के सभापतित्व के लिये निमंत्रण मिला तब 
मैं तकट में पड़ गया। अन्य कारण तो थे ही, एक विचार यह उठ रहा था, 
कि चित्रगुप्त जी के सम्बन्ध के उत्सव मे, प्रायः उस दल वा जाति के किसी सजन 
को सभापति होना चाहिये, जो अपने को विशेष रूप से उन का वशज समभती 
है, अर्थात्‌ हमारे कायस्थ भाई । पर निमत्रयिता सज्जनो ने नही माना मे ने 
भी अपनी शंका का समाधान यो कर लिया कि, चाहे कोई अपने को, विशेष रूप 
से, उन की संतान मानै या न माने, तत्वतः सभी मनुष्यों को अनगिनत बेर उन 
से काम पड़ चुका है, और जब तक मोक्ष न पावेंगे तब तक अनगिनत बेर और 
भी काम पड़ेगा | इस लिये सभी मनुष्य, उन के वंशज कहिये तो, संबंधी कहिये 
तो, हुकमी बँदे कहिये तो, अथ च तद्रूप कहिये तो भी, तत्ततः हैं। ऐसा 
समाधान अपने मन का कर के आप के सामने उपस्थित हुआ हूँ । 


यमद्वितीया का अर्थ । 


आज यम-द्वितीया है। इस देश में प्रथा है कि आज बहिन अपने भाशयों 
को भोजन करावे । पुराणों मे लिखा है कि आज के दिन यम ने अपनी बहिन 
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यमुना के यहाँ भोजन किया | उसी का अनुकरण सब्र को करना चाहिये | नकल 
मे क्या अकल १ हेतु का पता मुझे ठीक नहीं चला। में ने यो अ्रपने मन को 
समभकाया कि वर्षा ऋतु के पश्चात्‌, शरत्‌ मे, पहिले, इस देश में बीमारी अधिक 
हुआ करती थी। ञ्राज काल, जब मनुष्य को बुद्धि ने, रेल, जहाज, कल, कार- 
खाने, बिजली, गेस, बफ़े, नल, नहर, तार, डाक, आदि के द्वारा, ऋत॒ु-देवताशओं 
की रुकावटों को जीत लिया है, और उन के विशेष गुणों को, जब चाहे, जहाँ 
चाहे, पैदा कर ले सकते हैं, तो सब काम बारहो महीना होते रहते हैं, रात में भी 
दिन का काम उज्ज्वल से उज्ज्वल रोशनी बाल कर किया जाता है, बरसात में 
भी रास्ता बन्द नहीं होता | और तरह तरह की बीमारी मी, नयी-नयी, व पुरानी 
भी, बारहो महीना पेदा होती और फैलती रहती है | पहिले ऐसा नहीं था। सब 
बातों के लिये ऋतु निश्चित थे। बीमारी के लिये मी। “कार्तिको वैद्यमातरो 
ऐसी प्रसिद्धि हैे। आश्विन और कार्तिक, इन दो महीनो मे वैद्य लोगों का रोज- 
गार ,खूब बढ़ता है, ये दो महीने वैद्यों का ऐसा पालन करते हैं जैसे माँ अपने 
बच्चों का | इस पर भी विशेष यह है, 
कात्तिकस्य द्निनिञरष्टो, भ्रश्टी आ्रायणस्य च, 
यमस्य दशनाः हि. पते, लष्वचाहारी तु जीवति । 

कातिक के अन्त के आठ दिन और अगहन के आदि के आठ दिन, ये यम 
की दंष्ट्रा हैं, जो कम खाय वही जीये | इस शिक्षा की याद दिलाने के लिये, 
यमराज और उन की बहिन यमुना का, कारतिक शुक्ल द्वितीया को स्मरण करना 
उचित हीं है। सर्वसविता सर्वप्रकाशक सर्वज्ञानमय सूर्यदेव की पत्नी सजा? से, 
वेवस्बत मनु, यम, और यमी वा यमुना (नदी) की उत्पत्ति हुईं। संशा की अपर रूप 
“छाया? से सावर्णि मनु, शनैश्चर, और तपती (नदी ) की उत्पत्ति, तथा संज्ञा ही 
के एक और अन्य रूप, अश्विनीः, से, दो अश्विनीकुमारों की उत्पत्ति---इस सब 
का, क्या आध्यात्मिक, क्या आधिदेविक, क्या आधिभौतिक अर्थ है, यह कइना 
कठिन भी है, और यहाँ उस विचार के प्रसार का अवसर भी नहीं है। यमराज 
धर्मराज के मीरमु शी, पेशकार, सरिश्तादार, हेड क्लक, मुख्य लेखक, श्री 
चित्रगुप्तजी ही का विचार करना आज उपयुक्त है। 


श्ण्प दहने बाय नथनों की श्वास [ सम्‌० 


यम के भाई अश्विनीकुमार का अथ | 


तौ भी इस ओर जिशासा बढ़ाने के हेतु इतनी सूचना ड़चित है-- 
'अश्नन्ति विषयान्‌, अथवा आशु वहन्ति विषयान्‌ प्रति, इति अश्वाः, इच्धि- 
याणि? | जो विषयों के पास मन को, ओर मन के पास विषयों को, शीघ्र ले 
जायें, जो विषयों को चक्खें, वे अश्व, इन्द्रियगण । इन्द्रिययुक्त शरीर का, अश्विनी 
का, रूप, जब संशा ने, बुद्धि ने, धारण किया, तब सूर्य के, आत्मा के, जीव के, 
सज्ध से, दक्षिण और वाम नासिका के श्वास-प्रश्वास रूपी दो प्राणवायु उत्पन्न 
हुए। ये ही अश्विनीकुमार, परम वैद्य, हैं । “प्राणायामैद्दहेद्‌ दोषान!”, “प्राणा- 
यामः पर बल” | यम के भाई भी हैं, यम से बचाने वाले भी हैं, इन्ही के नाम 
से, अधिक बीमारी के महीने, आश्विन ( वा कुमार, छुँवार ) कार्तिक, प्रसिद्ध है 


चित्रगुप्त की उत्पत्ति । 


प्रथा यह है कि चित्रगुप्त ही आदि 'कायस्थः, हुए। कई पुराण ऐसे हैं 
जिन के आदि अन्त का पता ठीक नहीं चलता, जैसे पद्म, भविष्य, स्कन्द, आदि | 
इस से यह सुविधा है कि जब किसी नई बात के लिये विशेष प्रमाणादि को 
आवश्यकता होती है, तब ढूँढ़ने खोजने से, ( ! ) इन के एक दो अपूर्ब अध्याय, 
चतुर कार्यकुशल परिडितजन को, अपने घर मे, मिल ही जाते हैं ! चार वर्णों की 
उत्पत्ति तो वेद ही मे कह दी गयी । उस में 'कायस्थ? नाम नहीं । पर जाति तो 
देश मे उपस्थित हो गयी। किन्हीं का कहना है कि, जैसे 'शको? की एक 
शाखा राजपूत हो गयी, दूसरी शाखा, 'शाकद्ीपी? ब्राह्मण हो गईं, वैसे ही एक 
अन्य शाखा भी, भारतवर्ष में, शस्तबृत्ति छोड़ कर, शात्बृत्ति को, तत्रापि विशेष 
कर राज्यप्रबन्ध-सम्बन्धी क्रार्यालयों में, पह्लि शक राजाश्रों, पीछे समी राजाओं, 
की अधीनता मातहती मे, लेखक और कर्मचारी की, ( "करण? शब्द भी इस के 
लिये देख पढ़ता है ) बृत्ति को ओढ़ कर, नाम के अक्षर डल्य फेर कर “कायस्थ! 
हे गयी । इस जाति के मूल स्थान का नाम, उस की भाषा में, तथा औक भाषा 


में, 'स्काइथिया? था। किन्‍्हीं ने 'शकाइथिया? मे से शक! रख लिया । किन्हीं ने 


६. चित्र० ] कायरथ' शब्द का व्युत्त्ति २०९ 


उस शब्द को उलद पुलट, 'काइस्थिया? बना कर, कायस्थ! बना लिया । किन्हीं 
का विचार है कि, 'काय? नाम संस्कृत मे व्यूहयुक्त,सघातयुक्त (आर्गेनाइज्ड) शरोर 
का भी है, तथा संग्रथित जनसमूह, कार्यशाला, 'आरफ़िस?, दफ्तर का भी है। तेः 
काये तिष्ठतः, दफ्तर वाले, कार्याधिकारी, “आफिशल? का नाम अन्चर्थ 
कायस्थः उचित ही है। गुप्त-साम्राज्य के समय के, ४थी एवीं शती ई० के 
ताम्र-पत्रों मे, बिहार प्रान्त में, 'कायस्थ! शब्द, इस अर्थ मे, प्रयोग किया हुआ, 
मिला भी है। परमात्मा और जीवात्मा को भी, संस्कृत मे, कायस्थ कहते हैं । 
प्राचीन समय मे, जच भारतीय समाज में यह प्राण, यह शक्ति, यह बुद्धि थी 
कि बाहर से आई हुईं जातियों को अपना लेते थे, और उन के स्वभात्रगुण- 
पनुकूल उन को समाज में स्थान ओर कर्म दे कर समाज का अन्ञ बना लेते थे, 
और छूआहछूत के ढोंग के मारे मरे नहीं जाते थे, तब ऐसा अक्सर होता था | 
बहुतेरे ब्रात्य/ः के समूह 'शालीन! कर लिये गये, और चाठतुबर्य मे उन का 
समावेश हुआ | आश्चर्य नहीं कि जब दो सहख वर्ष पहिले 'स्काइथ? जाति 
बाहर से आई, तब एक शाखा तलवार-बहादुर होने के कारण ज्षत्रियों मे मिल 
गयी और दूसरी शाखा कलम की होशियार होने के कारण, किन्तु सबंथा 
ब्राह्मण-बत्ति की अभिलाधा न कर के, एक अनिश्चित रूप से नये नाम से 
विख्यात हो गयी, जिस के व्यक्ति अपनी अपनी विशेष प्रक्नति, प्रवृत्ति, ज्ञान, 
ओर आचार विचार के अनुसार, कभी क्षत्रियों की ओर, कभी वैश्यों की ओर, 
कभी शूद्रों की ओर, क्ुऊते रहे | तथा इसी जाति कीं एक तीसरी शाखा, जिस ने 
सर्वथा ब्राह्मण-बृत्ति अ्रद्भीकार की, वह प्रायः 'शाकद्वीपी? ब्राह्मण हो गयी। 

इन्हीं भेदों के अनुसार, समय समय पर, पुराणों मे भी अध्याय बनते गये | 
पर जब तक इन के बनाने वालों मे श्रध्यात्मज्ञान की कला बाकी रही, तब तक 
कुछ न कुछ उस की भी लपेट, ये लोग, इन आख्यानों मे रखते गये । 

कहीं ( वहिपुराण मे ) लिख दिया हे, 


झूदात्‌ कनीयसी जातिर्भ्रभवत्‌ विप्रसेवक: , ह 
ब्रह्मपादां शतो अन्म-जातः कायस्थनामभ्व । ञ 


शुद्र से भी छोटी जाति ब्राह्मणो की सेवा करने वाली, ( जत्र ब्रा कण नवीन 


२११० ब्रह्मा के 'काय? से [ समृ७ 


धपुराण” लिखेंगे,'तो यह लिखना आवश्यक ही है ! ), ब्रह्मा के पैर के बचे 
खुचे अश से ( क्योकि पूरे पेंर से तो शुद्ध निकल ही चुके थे !) निकल पडी, 
और उस का नाम कायस्थ हुआ | क्यो यह नाम हुआ, “्ह्मदेवपादांशत्थ? 
नही, यह नहीं लिखा है ! अथ च, यह भी लिखा है, 
मसीशायादी क्षिताय क्षत्रवेश्यो पममाय च । 
मसी, रौशनाई, का ईश, पर अ-दीक्षित उपनयनादि सल्कार से रहित, ज्ञत्रिय 
और वैश्य के तुल्य । यह 'पुराणः तत्र मिला होगा, जत्र राजमंत्री के पद पर 
पहुँच कर किसी कायस्थ सजन ने अपनी जाति के उत्पत्ति की खोज की होगी । 
संस्कृत भी उक्त छछोकों की ऐसी कच्ची है कि किसी कच्चे पडित के ही बनाए 
ये क्षेपक जान पढ़ते हैं| पद्मपुराण, सृष्टि खंड, मे, कथा कुछ विस्तार से, और 
रस से भी, यों कही हे, 
क्षणं. ध्यानस्थितस्यास्थ सव्वोकायादूविनिर्गतः , 
दिव्यरूप: पुमान, हस्ते मसीपात्नं च छेखनी , 
चित्रगुप्तः इति ख्यातों; धमराजसमीपतः , 
प्राणिनां सदुसत्कर्म छेख्याय, सः निरूपितः , 
ब्रह्मणा, भतोंड्रियज्ञननी देवाग्न्योयज्ञमुक्‌ स॒ वे । 
ब्रह्मकायोद्धवों यस्मात 'कायस्थो! वण डच्यते । 
नानागोन्राइच तदंश्याः कायरथा: भुवि सति वे । 
ब्रह्मा जी ध्यान में मम्न हुए, उन के समग्र सम्पूर्ण कार्य से, शरीर से, एक 
दिव्य पुरुष उत्पन्न हुआ, हाथ मे कलम दवात लिये हुए। ब्रह्मा जी ने नाम 
उस का चित्रगुप्तः रख दिया, ओर यमराज के पास, मुख्य कारकुन पेशकार 
श्र महाफ़िज्ञ दफ्तर की देसियत से तैनाती कर दी-- सत्र प्राणियों के सत्‌ 
और असतू कर्म की, पुएय और पाप की, बही, रजिस्टर, लिखो” । अतींद्रिय ज्ञान 
दिया, अप्मि तथा अन्य देवताओं के ऐसा यज्ञ मे भाग दिया। ब्रह्मा के काय 
से उत्पन्न हुए, इस से कायस्थ कहलाये। उन के बंश का विस्तार पृथ्वी 
घर हुआ, ओर कई गोत्र हो गये । 
भविष्य पुसण में यही कथा अ्रधिक विस्तार से, भीष्म और पुलस्‍्त्य के संवाद 
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है. चित्र० ] समग्र काय से, अतः श्रेषठगा २११ 


के रूप से, कही है। चातुवर्य उतसन्त कर के, ब्रह्मा समाधिस्थ हुए ; 
थोडी देर बाद, 
तच्छरी रान्महाबाहुड, बयाम+, कमछलछोचन: , 
छेखनीच्छेदनीहस्तो, सलश्तीभाजनसंयुतः , 
निःसुस्व,दृशेने तस्थो, बह्मगोड्व्यक्तजन्मनः । इत्यादि । 
क़लम ओर कलमृतराश चाकू और रोशनाई की दवात लिये हुए, ब्रह्मा के 
शरीर से ये निकले | चार जातियाँ तो एक एक अंग से निकलों, पर ये समग्र 
काय से निकले, तो अ,रों से अधिक संपूर्ण और उत्तम ही इन को समझता 
चाहिये | ठीक भी है; जत्र एक ही 'स्काइथ! वश की शाखाएँ, राजपूत क्षत्रिय, 
तथा हिसाब-किताब-आ।दि-लेखन-दक्षु-वैश्य-वत्‌ कायधय, तथा शाकद्वीपी ब्रह्म ये 
भी, तथा शूद्रवृत्‌ साधारण बुद्धिवाले, सभी है। जिस समय यह पुराण लिखा 
गया, उस समय 'फ़ौटेन पेत! का प्रचार नहीं था, नहीं तो, कोटेन-पेन-विसू- 
घितः? इतना ही लिख देने से सब्र काम चल जाता; अलग अलग क़न्तम, चाकू, 
रोशनाई, दवात का नाम न लिखना पड़ता । कांग़ज्ञ का क्रिप्ती काश से जिक्र 
नही किया है | आज कालञ्ञ मुन्शी जी काग़ज़ भी रखा करते हैं। अरखु । 
इन्होंने ब्रक्ष। जी से अर्ज्ञ की कि मेरा नाम रखिये । उन्हों ने फर्माया, 
मच्छरीरात्‌ समुद्भूत.,, तस्मात्‌ कायस्थसंज्ञकः , 
चित्रगुप्तेति नाम्न। वै, ख्यातों भ्रुवधि भविष्यसि । 
घर्माघसंविवेकार्थ, घमराजपुरे, सदा, 
स्थितिभवतु ते वत्घ |, ममाज्ञा प्राप्य निश्चला । 
मेरे शरीर से उत्पन्त हुए हो, इस लिये कायस्थ संज्ञा होगी; तुम्हारा विशेष 
नाम “'चित्रगुप्त! संसार मे प्रसिद्र होगा | धर्मराज के यहाँ, घर्म और अधर्म ॥ 
विव्रेक करने के लिये, तुम्हारा सदा वास होगा | 


इन का वंश । 
इन का व॑श' बहुत बढ़ा, 
चित्रगुप्तान्वये जाताः, श्ययु, तानू कथयामि ते । 


२१२ कायस्थो के विविध वंश [ सम० 


श्रीभद्वाए, नागराः, गौढाः, श्रीवत्साइच्चेव, माथुराः , 
अहिफण/:(फेणाः ', सौरसेना3, शेवसेनाः तथेव च ; 
इत्यादि द्वादश “शुद्धबंशजा/” । आज काल, एक गोत्र, कायस्थो का, 
अपने को 'सकसेना” कहता है। अजत्र नहीं जो यह “शक-सेना? का निकय्तर 
रूप हो, जिस को नवीन 'पुराणु-कारः ने शैव-सेना? (शक्ति-सेना) कर दिया है । 
बंगाल मे, घटकराम जी ने, इस पुराण की पूर्ति, छुलदीपिका? नाम के 
ग्रन्थ मे, कर के, कायस्थ-बंश के विस्तारक सत्तासी पद्धतिकार लिखे हैँ | इन की 
उत्पत्ति, प्रसिद्ध पॉच कान्यकुब्जीय ब्राह्मणों के भृत्यों से कही है । 
बसु, धोषों, गुड्दो, मिन्नो, दत्तो, नागश्च, नाथकः , 
दासो, देवः, तथा सेनः, पाछितः, सिहः एवं च | इत्यादि । 
महाराष्ट्र देश मे, 'प्रभ! आदि कायस्थ जातियों की उत्पत्ति, राजा चित्रसेन 
से कही जाती है। इन चित्रसेन को, स्क॑द पुराण की प्रतियों मे, कहीं चन्द्रसेन 
कर के लिखा है | 


इन की. उत्पत्ति का दूसरा प्रकार । 


स्क॑दपुराण का प्रकार, पद्म और भविष्य के प्रकार से मिन्‍न है। चन्द्रसेक 

राजा की गर्भवती भार्या ने, परशुराम के भय से, दाल्म्य ऋषि के आश्रम में 
शरण ली। परशुराम खोजते हुए पहुँचे | दाल्भ्य से परस्पर नमस्कार निमन्‍्त्रण 
हुआ । साथ ही भोजन हुआ | परशुराम ने कहा, जो मॉँगू सो बर दीजिये । 
दाल्भ्य समझ गये | कहा, बहुत अच्छा, पर जो मै भी मा्गूँ बह आप भी 
दीजिए । बहुत अच्छा । तो मॉगिये । चन्द्रसेन क्षत्रिय का गर्भस्थ पुत्र मुझ को 
दीजिये | लीजिये, पर उस का प्राणदाम आप मुझे; दीजिये। मुश्किल हुई। 
समभौता हुआ। जीये तो सही, पर क्षत्रियवृत्ति न करे, खड़ग न चलाबै, लेखनी 
से ओर जिद्धा से युद्ध करे | 

प्रार्थितइच त्वया, विप्र !, कायसथों ग्भः उत्तमः , 

तस्मात्‌ कायस्थः इत्याख्या भविष्यति, शिक्षोः, शुभा । 


३ चित्र० ] उपास्य देवी बगलामुखी २१३ 


माता के काय! में स्थित उत्तम गर्भ की आप ने प्रार्थना की, इस लिये 
बालक का नाम काय-स्थ? होगा । 

परशुराम जी को यह कैसे मालूम हो गया कि चद्धसेन की भार्या के गर्म 
मे पुत्र ही है, कन्या नहीं ऐसी शका करने का काम ही नहीं। परशुराम जी 
परशु भी चलाते थे, और दिव्यदृष्टि भी चलाते थे । 


कायस्थों की उपास्य देवता बगलामुश्ची' का अथे ! 


कायस्थों के लिये, पुराणो मे, उपास्य देवता, देवी, का 'बगलामुखी! रूप 
विशेष कर के कहा है। बगलामुखी का स्वरूप यह है कि वैरी की जिह्दा को एक 
हाथ से पकड़ लिया है, ओर दूसरे हाथ से मुद्गर से उसे मार रही हे। मामूली 
बातचीत में भी बड़े वावदूक के लिये कहते हे कि, जनाब, वे तो जब्ान पकड़ 
लेते हैं, मुह बन्द कर देते हैं?। जो लोग, आज काल का नया रोज़गार, वका- 
लत का पेशा, करते हैं, उन के लिए, यह शुण चहुत उपयोगी है | और, 
जिन की रही भावना जैसी , 
प्रभु मूरति देखी तिन तैसखी । 

जिस की जो ही उत्कट इच्छा रहती है, उसी के अनुकूल वह अपने इश्ट देवता 
का स्वरूप बना लेता है, ओर उस के ध्यान से अवश्य कुछ न कुछ उस के 
हृदय को बल मिलता है। बगलामुखी की उपासना के फल लिखे हैं, 

वादी मूकति, रंकति क्षितिपतिर , वैश्वानरः शीतति , 

क्रोधी शाम्यति, दुजनः सुजनति, क्षिप्राउनुगः ख जति , 

गरवी खबंति, सवविच्च जड़ति, व्वन्संत्रणआयंत्रितः , 

ओनित्ये | बगछामसुखि | प्रतिदिन, कल्याणि | तुभ्यं नमः । 

यंत्र वादिनियंत्रणं, त्रिज्ञगतां जैन्नं व चित्नं चते , 

त्व॑ं नामग्रहणेन, संसदि, सुखस्तस्मों भवेद्‌ वादिनाम्‌ ; 

भातर्‌ [, भंजय में विपक्षवद॒नं, जिह्लां चकछां कीलय , 

त्राह्मीं मुद्रय, नाशय अश्जचु चिषणां, उम्मां गर्ति स्तम्भय ; 

पन्न॑ंइचूण य, देवि |, तीक्ष्णगदया, गौरांगि !, पीतारबरे ! 


२१४ उन की उपासना के फल [ सम० 


विष्नौधं, बगले !, हर, प्रण्मतां, कारुण्यपुणक्षणे ! इत्यादि । 

जो आप की उपासना करेगा उस का प्रतिपक्षी दुश्मन यदि वादी है तो 
गँगा हो जायगा, जमीदार राजा है तो रंक हो जायगा, आग हे तो ठंढा पानी, 
क्रोधी है तो शत, दुर्जन है तो सुजन, तेज दौड़ने वाला है तो लगड़ा, गय॑ वाला 
अभिमानी है तो खब॑ छोटा दीन शो जायगा, अथ किम्‌ , जो सर्वशञ है वह भी 
आप के मतन्र से मन्रित होकर जड़ मूख हो जायगा। हे देवी ! तू मेरे पतिवादी 
के मुख का स्तंभन कर दे, अथवा उस को तोड़ ही दे, जिह्मा मे कील ठोक दे, 
ब्राह्मी ( ज्ञान-वाहिनी नाड़ी ) को मूद दे, बुद्धि को नाश कर दे, उग्र गति को 
विलकुल रोक दे , शच्ुश्ओो को गदा से घूर कर दे, सब विश्नो को दूर कर दे, 
है करुणा-पूर्ण-हृदये |! | करुणापूर्ण हृदय का और इन सब कार्यों का क्या सम्बन्ध 
है, यह उपासक ही जानता होगा। रज़मन्द बावला? | डुर्जन को सज्जन 
बना दे, इतना ही अंश तो इस प्रार्थना का शुद्ध सात्विक है, ओर इस में सब 
कुछ दूसरी प्रार्थनीय बातो का भी तात्विक लाभ सध जाता है । सदा यही होता 
रहा, और आज भी हो रहा है, कि जब दो राष्ट्रों मे युद्ध होता है, तो दोनो के 
शास्ता और धर्म गुरु / राजा, राजमंत्री, पादरी, मौलवी, पडित ) यही प्रार्थना 
बडे ऊँचे स्वर से करते है कि 'हैं अल्लाह अकबर, परमेश्वर, आल.हाइण्प्स्ट गाड, 
यह तो तुझ को निश्चय है ही कि हमारा ही पक्ष सच्चा है, ओर हमो तेरे भक्त हैं, 
सो हमी को रिपु के ऊपर तू बिजय दे !! 

यदि दो उप.सक, एक ही देवी के, आपस ही मे भिड़ जायें तो देवी को 
भी कठिनाई होती ही होगी, कि किस की जय करावें और किस की पराजय । 
प्राय: जो अधिक पूजा पाठ ऊप आदि रुपी दाम दे, उसी को, नीलाम में, जय? 
मिलती होगी | जब भिन्‍न धर्म वाले आपस में लड़ते हैं, या दो राजा या 
राष्ट्र आपस में लड़ते है, तो दोनो ही अपने अपने को परमेश्वर का एक मात्र 
अढ़्तिया गुमाश्ता ठेकेदार बताते हैंँ। यह सब केवल राजस तामस बुद्धि का 
उद्गार है। इस लिये, 'क्रोधी शार्म्यात, दुर्जन; सुजनति.” यही प्रार्थना सर्वाभीश 
होने योग्य है। और वाम्मिता, जो बगलामुखी का आध्यात्मिक अर्थ है, वह 
प्रशंसनीय गुण है ही। सदसि वाकपढ्ुता, युधि विक्रमः |? 


३. चित्र० ] चित्रगुप्त जी की पूजा के फल २१५ 


शतेषु जायते शूरः, सहस्तेषु च पंडितः , 
वक्ता दश सहसेषु, संतोषी नैव दृश्यते । 
सैकड़ों मे एक शूर, सहखों मे एक पडित, दसियों सहल में एक वक्ता 
वाग्मी होता है ; संतोषी तो कही देख ही नहीं प्रड़ता । 


चित्रगुप्त जी की पूजा का फल । 


यह तो हुए बगलामुखी देवी की पूजा के फल | श्री चित्रगुत जी की पूजा 
के भी विचित्र फल कहे हैं। सौदास राजा की कथा पुराणों में कही है। 
सौदास राजा से, और उन के पुरोहित बसिष्ठ जी से, अनायास ही लड़ाई हुई । 
राजा का कोई कसर नहीं था | जब वसिष्ठ जी राजा के घर आये, और उन के 
लिये दस्तूर के अनुसार मास पकाया गया, तो एक दुए राक्षस ने, जो गजा का 
बैरी था, याजक और यजमान मे, राज-गुरु और राजा मे, लड़ाई लगवाने के लिये, 
.बावर्चीखाने में नर-मांस, छुल से, पशु-मास के स्थान में रखवा कर, पकवा दिया। 
व्तिष्ठ जी के आगे परोसा गया। उन्‍्हों ने दिव्यदशि से या जिह्ा से पहिचाना 
कि नर-मास है ; पर अफसोस कि उसी दिव्य दृष्टि से यह नहीं पहिचाना, कि 
एक दुष्ट राक्षस का काम है। जल्द*जी से राजा सौदास को शाप दे दिया, कि तू 
राक्षस हो जा और नर-मास खा | राजा को क्रोध हुआ, कि बिना दोष ऐसा शाप 
क्यों दिया, और उन्हों ने भी अपने हाथ मे जल उठाया, वर्सिष्ठ को प्रतिशाप 
देने के लिये | पर फिर सोचा कि नही, ये अपने किये का फल स्वय॑ पावेंगे। जल 
अपने पैर पर डाल दिया । पैर काले हो गये । 'कल्माषपाद! नाम भी हो गया | 
क्षत्रिय ने ब्राह्मण से अधिक क्षमा, विचार, घैर्य दिखाया । फिर वसिष्ठ के शाप 
से राजा के ऊपर राक्षसी पांगलपन सवार हुआ। मास पकवाने, खाने, खिलाने 
वालों मे, जल्दबाजी प्रमाद उन्‍्माद का सम्भव होना क्‍या आश्वर्य हे ! होना ही 
चाहिये | बहुत मद्य मास खाने पीने वाले राष्ट्रों में ही, राज्षती आसुरी प्रकृति 
वालों मे ही, घोर-तर राजत तामस बृत्तिवा और युद्ध हुआ करते है। वत्तिष्ठ 
जी को मास-भोजिता ओर अ्रति त्वव और अविचारित-कार्य-कास्ति का फल 
मिला । पागल राजा उन के सौ लड़के को मार कर खा गया। राज में बड़ा 


२१६ राजा सौदास और वसिष्ठ की कहानी [ सम० 


उपद्रव हुआ | वह समय ही बड़ा ऋर और श्रदूधृुत, इस भारतबंष मे, हो गया 
है ज्षत्रियों और ब्राह्मणों मे बड़े युद्ध हुए । 'मिलियरिस्ट-सायंटिस्ट,' 'सोलजर. 
प्री” *, सौदास-वसिष्ठ, वसिष्ठ-विश्वामित्र, आडी-बक, जमदग्नि-कार्चवीय॑, 
कार्त॑वीर्य-परशु राम, भागव-हैहय, , भार्गव-दांडक्थ, आदि के नाम से ये घोर 
संग्राम प्रत्तिद्ध हैं; जो राम-राज्य स्थापन होने पर शात हुए | यह राजा सौदास 
कल्माषपाद, कभी घूमते फिरते एक स्थान यर जा निकले जहां चित्रगुम जो 
की पूजा होती थी। उस समय मन कुछ शात था, पूजा मे शरीक हो गये | 
उन का मन्त्र जपा | 

मसीभाजनसयुक्त+, सदा चरप्ति भूतले, 

लेखनीछेद्नीहस्तः, चित्रगुप्त !, नमोच्म्तु ते । 

चित्रगुप्त ! नमस्तु+्यं, नमस्ते धमरूपिणे, 

भव स्वं पालको नित्यं, नमः, शांति प्रयच्छ से । 

कुछ दिनो पीछे जब्र राजा का शरीर छूटा तो यमदूत यमधानी को ले - 

गये । मुकद्दमा पेश हुआ | चित्रगुप्त जी से, इशारे से बात हुईं | राजा ने याद 
दिलाई कि में ने आप की पूजा की है । फिर क्या कहता है ! चित्रगुप्त जी ने 
ऐसी खूबी से चुन चुन के मिस्ल के काग़ज सुनाये, कि धर्मराज ने अपने पुलिस 
बालों को ही खूब डाटा, कि तुम सब भूठे मुकदमे बनाते हो, और हुक्म दिया 
कि इन को फौरन विष्णुलोक मे ले जाओ। पीछे से, चित्रगुप्त ने, मुँह-लगुए 
टीठ तो थे ही, धर्मराज से अपनी कतूत कबूल भी दी । वें भी, खफा होने का 
बेफ़ायदा कोशिश न कर के, हँस पड़े । आज काल भी, दफ्तरों मे और 
कचहरियों मे, अकतर ऐसा होता ही रहता है। “हाकिम! साहबान की ऐंठन 
बेचारी प्रजा के ही लिये है; पेशकारो, दफ्तरवालों और पुलिस वालों से 
उन की कुछ नहीं बसाती; जो सेक्रेटरी लोग चाहते हैं, वही मिनिस्टर महाशय को, 
अथ चू गवर्नर ओर गवनेर-जनरल महाशय को भी, करना पढ़ जाता है । 
सरीही उन की आँखों मे धूल डाल देते हैं। पर यमराज धर्मराज जो चित्रगुप 
से अधिक ख़फ़ा न हुए, उस मे विशेष कारण था; वह आगे कहा जायगा | वे 
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ऐसे कान के पतले, आँख के कमजोर, मोम की नाक वाले नहीं हैं। यम हें, 
अन्तयांभी हैं, चित्रगुम के भी यमयिता हैं, चित्रगुत मी उन्हीं के एक रूपाततर 
ही हें। 


फायस्थ जाति सहित समस्त हिन्दू- 
समाज के हास का हेतु । 


चित्रगुम जी के वंशों का वर्शन तो ऊपर किया । आज काल के संयुक्त- 
प्रान्त मे, तथा बज्ञाल में, कायर्थ वश अधिकतर पाया जाता है। प्रायः 
१९०५ ई० में, श्री शारदाचरण मित्र ( कन्नकत्ता हाई कोर्ट के भूत-पू व॑ जज ] 
ने बड़ यत्न किया कि दोनो प्रान्‍्तों की शाखाओं का परस्पर खान-पान शादी- 
ब्याह हो | इन्ही महाशय ने, एक और यत्न, निवान्‍्त उत्तम, किया, भारत के सच्न 
प्रान्तो की सब्र भाषाएँ, मिन्‍न होती हुई भी, एक लिपि मे, नागरी लिपि मे, 
लिखी जॉयथ; “टक-लिपि-बिस्तारिगी परिषत्‌ः की स्थापना की, एक त्रैमासिक 
पत्र चलाया, जिस मे हिंदो, बंगला, गुजराती, मराठी, तामिल, तेलुगू , कम्नड, 
मलयाली, आठ प्रान्तीय माषाओ्रो के लेख, नागरी अक्षरों मे छुपे | दो मे से 
किसी कार्य मे कृतार्थ नहीं हुए। हमारे देश के दुर्माग्य अभी बहुत चलवान्‌ 
हैं| जिस देश के, जित समाज के, धर्मरक्षक्ों की यह घोषगा हो, कि धर्म 
मे बुद्धि को स्थान नहीं, ऐसे बुद्धिद्रोही बुद्धिहीन देश ओर धर्म का माग्य 
क्यों न फूटे ! 


जो अकेड़े रोटी खायँगे, व परायों की जूतो 
भी अकेले रह कर खायँगे | 
आज बारह सौ वर्ष से, यह हिन्दू-समाज ओर हिलू-घर्म, परायों की जूतियाँ 
खाता चता आता है; सिकुइता ही चत्ञा जाता हे, अअ भी इस की बुद्धि नहीं 
सँभलती । परस्पर घृणा से हो मरा जा रहा है । यह नहीं समकक सकता कि जो 
अकेले रोटी खायगा, उस को पराये की जूती भी अकेले रहने से ही, परस्पर प्री ति- 
हीन अत : निस्सहाय होने से ही, खानी पढ़ेगी । हम सब्च इसी बहादुरी में चूर 


श्श्द अनन्त विरुद्ध आचार-सभी सनातन-धर्म [ सम» 


और मस्त हैं, कि में तो अपने सगे भाई का भी छूआ पानी नहीं पौता | इस 
प्रान्त के कायस्थों मे, जैसे और जातियों में, अजब अजब रस्में चल पडी हैं | 


अनन्त जाति, अनन्त आचार, परस्पर विरुद्ध, सभी 
सनातन धर्म! ! 


यदि हिन्दू कहने कहलाने वाली हजारों जाति उपजातियों की अलग अलग 
विचित्र विचित्र रीति रस्मों का, आचार-विचारों का, सग्रह कर के छापा जाय, 
तो स्थात्‌ इस टिडडी दल, इस भेड़ी घसान, की श्रद्धांध आँखें कुछ खुले। 
जैसे “उघरे पटल परसुघर मति के,” स्थात्‌ उन को बुद्धि को वह फल हो जो 
देशाय्न से होता है | स्थात्‌ वे समझने लगें कि कितना अंश अ्रक्षत्रिम अध्यात्म- 
बुद्धिसम्मत आचार है, सचमुच 'सनातन-धर्म' कहाने योग्य है, और कितना 
अधिकतर कृत्रिम, बनावटी, मिथ्या, कपोल-कल्पित और अब इस समय मे 
परम हानिकारक 'डोकरिया पुराणः, धर्मामास, 'मिथ्या-घर्म?, 'कपट-धर्म? कहाने 
योग्य है । 


बर्णोत्कष का अथ । 


कुछ दिनो से, संयुक्त प्रान्त के कायसथों मे यह भाव उठा है, कि हम 
लोग क्षत्रिय है ओर समझे जायेँ | कुछ लोगों का यह विचार है, कि इस प्रकार 
से जातियों को अ्रपना उत्कर्ष करना उचित और स्वाभाविक है | कुछ जातियाँ, 
जो 'नीची? समझती जाती हें, अपने को 'ब्राह्मण” बना रही है, कुछ "क्षत्रियः, कुछ 
वैश्य?, इत्यादि | पर ऐसे विचार मे, एक भारी भ्रम है; वर्णों की उच्च- 
5वचता, जन्मसिद्धता, अपरिवर्तनीयता, मान ली जाती है ; यह यत्न नहीं किया 
जाता कि एक या कई आदमी पहिले एक वर्ण के थे, अब अपने करों से उन्हों 
ने अपने वर्ण का इसी जन्म मे परिवर्तन कर लिया, और अपने को दूसरे वर्ण 
का बना डाला ; बल्कि यह कहा जाता है कि सदा काल से हम ओर हमारे 
पुःखा, और पुरखों के पुरखा ( परुष , पूर्व पुर ) इस दूसरी जाति ही के थे, और 
हैं, जो ऊँची है; ओर उस नीची जाति के न थे, न हैं, जिस के, नाम से 


२२०. आध्यात्मिक मर्म [ समृ० 


तो भी परस्पर संघर्ष, ह्वेष, प्रतिस्पर्धा, ईर्ष्या कैसे मिटेगी; कर्म विभाग और 
बृत्ति विभाग, जो वर्ण विभाग का अत्यावश्यक अग है, कैसे सधैगा ! 

इस लिये मे तो 'चित्रगुप्तः जी से, आज, उन की पूजा के दिन, हृ््य से 
यही प्रार्थना करता हूँ कि वह साखिक, आध्यात्मिक, बुद्धि दीजिये, जिम से आप 
के सच्चे स्वरूप को पहिचान कर, यह भारतीय महा-जन समुदाय, जो वृस्तिष्ठ- 
सौदास के अन्योडन्यक्रत पागल-पन से अंधा और अ्रति दुर्दशाग्र॒स्‍्त हो रहा हे, 
फिर आप के हृदयस्थ 'गुप्तचित्र! की पूजा उपासना करे, सदजुद्धि पात्रे, ओर 
नरक से बच कर विष्णु लोक के सुख का अनुभव करे । 


चित्रगुप्त का आध्यात्मिक अथे । 


ऐसी बद्धि के जागने के लिये, चित्रगुप्त का आध्यात्मिक अर्थ जानना उचित 
और उपयुक्त है | 
जैसे 'माया? शब्द, पदों का व्यत्यास कर के बना है, वेसे ही चित्रगुप्त शब्द 
भी। “ा-मा!, जो नहीं हैं, जो असत्‌ हो कर भी सत्‌ के ऐ,वी भासती है, वह 
माया? । तथा शुप्त-चित्र' का ही नाम चिक्रगुप्त! । 
महाभारत के अनुशासन पर्व के १९३ अध्याय मे चार पॉच श्लोक मिलते 
हैं। जैसे खान मे बहुत सा मिट्टी-पत्थर खोद कर थोड़ा सा सोना, चॉदी, 
जवाहिर मिलता है, वैसे ही इतिहास पुराण में बहुत से आख्यान माहात्म्यडदि में 
से थोडे से अध्यात्म-रहस्थ-विषयक श्लोक मिल जाते हैं। यम कहते हैं, 
किंचिद्‌ धर्म प्रवक्ष्याप्ति, चित्रगुप्त समतं, छुभस्‌ ; 
श्रुयतां चित्रगुप्तस्य भाषित॑, समर व प्रिय । 
रहस्य, घमसंयुक्त, शक्‍य श्रोतुं महर्षिभिः , 
श्रद्धानेन मत्यन, भाव्मनो ह्ितमिच्छता । 
नहि पुण्य॑, तथा पाप॑ कृत किंचिदू विनश्यति ; 
पव॑काछे च यत्‌ किंचिद्‌ आदित्यं च5घितिष्ठति । 
प्रेतलोक-गते सत्य, तत्तत्‌ से विभावसु: , 
प्रतिजानाति पुण्यात्मा, तच्च तन्न उपयुज्यते । 


३. चित्र० ] सर्व-संचयिनी चित्‌ ही गुप्त-चित्र २२१ 


जो कुछ कर्म ससार मे होता है, पुण्य अथवा पाप अथवा अन्य, उस 
सब का चित्र, सूर्य की “विभा! मे, प्रभा मे, सदा 'गुप्त', रक्षित, बना रहता है । 
विभा? है बसु! घन, जिन का, वे ही “विभावसु,” ज्योतिर्मय सूर्य द्ुस्थानी, 
तथा विद्युत्‌ अन्तरिक्तस्थानी, तथा अग्नि भूस्थानीं ; एक ही के तीन रूप । यह 
रहस्य वे लोग सुन समझ सकते हैं जो आत्मा पर श्रद्धा करते हैं, सब लोक का 
आध्यात्मिक हित चाहते हैं, अत एवं महर्षिवत्‌ हैं । 
इसी भाव के श्लोक आश्रमवासिक पर्व, अ० १६, मे भी हैं। 
अविप्रणाशः सचषां कसर्णां, इति निश्चय. । 
कमजानि शरीराणि, शरीराकृतयः, तथा 
महाभूतानि नित्यानि; भूतडथिपतिसंश्रयात्‌ । 
तेषां च नित्यसंवासों, न विनाशों वियुज्यताम्‌ । 
संसार की सब वस्तु, पञ्ममृत, द्रव्य, गुण, कम, चित्तवृत्ति, आदि, नश्वर और 
अनित्य होती हुईं मी, नित्य इस श्रर्थ मे हैं, कि उन का संश्रय आश्रय भूता के 
अधिपति परमात्मा पर है। जो नित्य पर आश्रित है, वह अनित्य कैसे १ जो वस्तु 
नित्य से छू गई, नित्य सनातन शाश्वत श्रात्मा परमात्मा के ध्यान में आ गईं, 
वह भी नित्य हो गईं, चाहे कैसी ही अ्नित्य हो। पर अनित्य तो प्रत्यक्ष है; 
इस विरोध का परिहार, इन प्रतिद्वन्द्रियों का समन्वय, कैसे ! तो स्मृति के द्वारा, 
चेतयति,स्मरति, इति चित्त। ब्रह्मा का अर्थ महद्‌-बुद्धि। जिस पदार्थ को 
साख्य वेदान्त मे त्रिगुणात्मक बुद्धितत्व, महत्तत्त्व, के नाम से कहा है उसी का 
यौराखिक रूपक ब्रह्मा-विष्णु-शिव की त्रिमूर्ति हे । 
मनो महान्‌ मतिब्रह्या विष्णु: शस्भुश्र वीयवान्‌-- 
पर्यायवाचकेः शब्दैसंहानूआत्मा विभाव्यते । ( ज्ञान्तिपव ) 
उपलब्धिस्तथा ब्रह्मा पूबरु द्धिः ख्यातिरीक्रवरः , 
प्रज्ञा चितिः स्थूतिः संविद्‌ बिपुरं च डच्यते बुधेः । 
विद्यते स व सवेस्मिन, सब तस्मिश्व विद्यते , 
तस्मात्‌ संविद्‌ इति प्रोक्तो महान्‌ वै, बुद्धिमत्तरेः । ( वायुयुराण » 
यही महतद्बुद्ध्यात्मक ब्रह्मा, महानात्मा, समष्टि बुद्धि, पूर्व॑ कल्प की स्मृति 


६.५ 
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के अनुसार, नयी स॒ष्टि की कल्पना करती है । सूश्ि फिर फिर उपजती है, मिय्ती 
है । बात वही रहती है | यह अनादि-प्रवाह-सत्ता ही अनित्य की नित्यत्रा है। 
परमात्मा की स्मृति मे, महृदबुद्धि मे, अत एवं प्रत्येक जीव के चित्त में, हृश्य 
में, सत्र वेद, सब ज्ञान, सदा बना रहता है। यही तथ्य 'गुत्तचित्र” अथवा 
दचित्रगुप्तः है। 'फ़ोटोग्राफ', 'फ़ोनोग्राफ', सिनेमा! आदि, इस वैज्ञानिक तथा 
दाशंनिक रहस्थ के प्रत्यक्ष उदाहरण और प्रमाण हैं। पाश्वात्य वैज्ञानिक्रों के 
मत से, “इनडिस्ट्रक्थबिलियी आफ मैठर?, “कान्सवेशन्‌ आक एनजी?, 'ट्रान्स- 
स्थुटेशन्‌ आफ फोर्स ऐणड फार्म), शक्ति-आत्मक ओर द्रव्य-आत्मक मूज् 
प्रकृति के रूपों का परिवर्तन परिणमन विकरण होता है, मूल का नाश नहों 
होता--ये मत भी इसी रहस्य के प्रकाशक हैं | गीता का श्लोक प्रसेद्द है, 
न असतो विशद्यते भावों, न अभावों विद्यते खतः । 
उपनिषत्‌ के बहुवा वाक्य हे, स सर्वज्ञ., सर्वित्‌, सर्वताक्षो), इत्यादि। 
थियासोफ़ी की पुस्तकों मे इस अनादि अनन्त चित्र को “आस्ट्रलः लैटः और 
आकाशिक रेकर्ड',* आदि नाम से कहते हैं। पाश्चात्य वैज्ञानिक लोगों का 
कहना है कि लेट, ज्योति, एक सेकंड मे एक लाख छियासों हजार मील की 
गति से सतत दोड़ती रहतो है, और प्रतित्नण॒प्रत्येक्त बखु के फ़ोटोग्राऊ चित्र 
को चारो ओर ले जा रही है। दूर के तारों मे रहने वाले जीव, इस क्षण मे, 
यदि उन की दृष्टि ऐ)वी तीब हो तो, इस प्रृथ्वी की उस अवस्था का दृश्य देखेंगे 
जो कई वर्ष पहिले की हो। इत्यादि। 
यमस्य दूताश्व तथेव पाषंदाः नारायण प्य, भथ गणा; शिवस्थ, 
* सूयस्य रश्मीन्‌ अवलंब्य,|सर्वे सूवानि यच्छन्‌ विचरंति सवंदा । 

सूर्य की किरणों पर महावेग से चारो ओर विचरते हुए, यम के दूत, 
नारायण के पार्षद, शिव के गण, सत्र जीवों का नियमन करते हैं ; यच्छुन्‌, 
यच्छुन्त:, यमयन्तः, नियमयन्तः | 
., ॥0657एट0|॥97 ए 'चै॥ाछठा, (णापइटाएशां।00. >ितषाए५, 
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परमात्मा के उत्कृष्टतप्त प्रत्यक्ष स्वरूप, सविता, सूर्य, साविन्नी गायत्री के 
अधिष्ठाता, हैं । “सर्वप्रवह्ििकानामाश्रय:,? ( निरुक्त ), सब अद्युत आश्चय 
पहेलियॉ?, उन मे हैं। “अप्सराः “गन्धर्व! आदि सब सूर्य की किरणों के ही भेद 
है। “आप: सरन्ति आमिः इति अप्सरस., सूर्यस्य रश्मय:; 'गा घयतीति गंधर्वा:, 
सूर्यस्थ रश्मयः |” जो पानी खीचें वे किरणें “अप्सरा? । जिन में से दिव्य सद्ठम 
सुन्दर राग निकले वे किरणे “गधर्ब, इत्यादि । 
आश्चर्याणामनेकानां प्रतिष्ठा भगवान्‌ रवि: , 
यतो भूत प्रवत्तते सर्वे श्रेलोक्यसंश्रया, | म० भा०, शांति, अ० ४७२ ) 
सूर्य आत्मा ज्गतस्तस्थुषरच | 
त्वमेव प्रत्यक्ष त्रह्मासि । व्वमेव प्रत्यक्ष विष्णुरसि । 
त्वमेव प्रत्यक्ष रुद्गरोॉषसि । ( उपनिषत्‌ ) 
सब भूत सूर्य से ही निकलते हैं | सूर्य ही प्रत्यक्ष ब्रह्मा है, हिरण्ययर्भ हैं, 
विष्णु है, शिव हैं | सब सौर सम्प्रदाय की स्मृतिरूप, बुद्धिरूप हैं। जैसे एक 
व्यक्ति की अपने पाप याद कर के कभी न कभी अवश्यमेव पश्चात्ताप अपनी 
स्मृति के द्वारा होता है; जैसे पुण्य का स्मरण कर के वैसे ही पश्चाद्हर्ष होता 
है, वैसे इन जगत्स्मृतिरूप देवता के द्वारा दंड और पुरस्कार भी, सूक्ष्म और 
सस्‍्थूल शरीर मे, जीव को मिलता है। इस का उपबृहण तो बहुत है, थोड़े मे 
सूचना मात्र यहाँ की जा सकती है | 
सुखस्य दुःखस्थ न को5पि दाता, परो ददातीति झुबुद्धिरेषा , 
स्वयं कृत स्वेन फलेन युज्यते, शरीर हे ! निस्तर यत् त्वयाकृतम्‌ | 
( गरुड़ पुराण ) 
स्थूल॑ शरीर को छोड़ने के बाद, सूक्रम शरीर से, जीव, यमलोक को जाता 
है, और अपने शरीर से कहता है, हे शरीर |, सुख दुःख को देने वाला कोई 
दूसरा नहीं है ; अपना किया अपना ही फल पाता है; जोतू ने किया है, उस 
का अन्न निस्तार कर !? 
इस का भी अर्थ यही है कि जैसे ध्वनि की प्रतिध्वनि होती है, बिम्ब का 
प्रतिबिम्ब होता है, वेसे ही अपने किये कम का, श्रन्तरात्मा की प्रेरणा से ही, 


२२७४ सूर्य के पुत्र भी, रूपान्तर भी, यम [ सम० 


पु ख्यात्मक वा पापात्मक क्रिया वो ज्ञोभ की प्रतिक्रिया प्रतिध्वनि प्रतिक्षोम होता 
है। उस का भी मूल कारण यही है कि सर्वव्यापक आत्मा एक है, इस लिये 
जो दुःख इस बुद्धि से दिया जाता है कि दूसरा? कोई है, वह दूसरा? कोई 
वस्तुतः न होने से, अपने आप' को वापस आता है। 

क़ानून जानने वाले लोगों का कहना है कि हर कानून के लिये 'सैनक्शन?, 
&७7070॥ नियंता, निग्नहीता, नियोजक शक्ति, प्रतिभूः, अर्थात्‌ दण्ड , चाहिये | 
यह शक्ति कई प्रकार की होती है। सामाजिक--“परस्परभयात्केचित्‌ पापाः 
पापं न कुबते” | राजकीय, धार्मिक, क़ानूनी--“राजदश्डभयात्‌ केचित पापा: 
पाप न कुबते” | पारलौकिक--“यमदण्डभयात्‌ केचित्‌ पापा? पाप न कुर्वते” | 
पर इन सब का मूल प्रवत्तक प्रयोजक आत्मा ही है, “स्वैधामेव दण्डाना आत्मा 
मूलप्रयोजकः? । कोई तो एक दूसरे के परस्पर भय से, पाप नही करते , कोई 
राजद्‌ए्ड के भय से; कोई यमदण्ड के भय से ; पर, अन्ततो गत्वा, सब भयों 
का मूल प्रयोजक आत्म-दण्ड का भय है| 


वेद के वाक्य, “अग्ने नय सुपथा राये,” “अग्निमीडे पुरोहित” “अ्रग्न 
आयाहि बीतये”?, “अग्निबँ देवाना मुखं,” ये सब इसी ज्योतीरूप आत्मा के 
य्योतक है । बाह्य अग्न्यादि भी आत्मस्वरूपत्वेनेव अभमिलषित है । “अम्ने नर्यात” 
इत अग्निः, जो आगे ले चले । इसी लिये पश्मपुराण के श्लोक मे चित्रगुप्त के 
लिये कहा है, “अतींद्रियशानी देवाग्न्योय॑शमुक स बे”? | यमराज धर्मराज जो 
पुए्य5पुएय का फलदान करते है, वे सूर्य के पुत्र इसी कारण से हैं कि वे भी 
सूर्य के रूपातर ही है। 
न यम यम इत्याहर, आत्मा वे यम उच्यते / 
भात्मा सयमितो येन, यमस्तस्य करोति किम ९ (मनु, म० भ० ) 


यम को यम नहीं कहते, आत्मा हो का नाम यम है। जिस ने आस्मा का 
संयमंन कर लिया, बाहिरी यम उस का क्या कर सकता है ! 
यमैश्र, नियमैशचेव, यः करोतिआत्मसंयमम्‌ 
स च5दृष्टवा तु मा याति पर ब्रह्म सनातनम्‌ । 
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यम स्वय कहते हैं कि जो यम-नियमो से आत्मसंयम करता है, वह मेरे पास 
आये बिना, मुझ को देखे बिना, सनातन ब्रह्म मे लीन हो जाता है । 
चित्रगुप्त जी ब्रह्मा श्रर्थात्‌ सूर्य के समग्र काय से उत्पन्न हो कर यम के मुख्क 
लेखक हैं, उस का भी अर्थ यही है | इसी लिये उत्तरगीता मे कहा हे, 
कायस्थो5पि न कायस्थो, कायस्थो$पि न जायते , 
कायस्थो5पि न भुंजानः, कायस्थो$पि न बाध्यते । 
यह आत्मा, काय मे, शरीर मे, स्थित हो कर भी, शरीर में नहीं है, शरीर 
रूप से जन्मता हुआ भी नहीं जन्मता; खाता, पीता, सुख दुःख भोगता हुआ भी, 
नहीं भोगता; शरीर के बचनो से बद्ध हो कर भी, बद्ध नहीं, बाधित नहीं है | 
एक ही देव के सब देव रूपांतर हैं, उसी से प्रकट होते हैं, उसी मे लीन 
हो जाते हैं। दुर्गासप्तशती मे इस का रूपक बहुत अ्रच्छा बांधा है। सुख्य 
ताल्िक देवी, चेतना, चित्‌, चिति है, अर्थात्‌ आत्मा वा आत्मबुद्धि है । 
या देवा सभूतेषु चेतना इति-भमिधीयते, 
चिद्रपेण च या कृत्स्नम्‌ एतदू व्याप्य स्थिता जगत्‌ । 
चयानत, सवभावानां सदा सर्वत्र सवधा, 
चिति;; चित्त, तथा चर अस्याः, स्थानं भाविष्कृतेः ननु । 
यत्‌ तत्‌ सत्वगुणं, स्वच्छ, स्वांतं, भगवतः पदस । 
यद्‌ आहुवासुदेवअख्यं, चित्त तनू महदात्मकम्‌ | ( भागवत ) 
स्वांतं हन्‌ मानसं मन; ( अमर कोष )। 
भ्धिभूतस्वरूपेण तस्येव महान्‌ इति संज्ञा, अध्यात्मरूपेण चित्त, डपास्यः 
रूपेण वासुदेवः, अधिष्ठाता तु तस्य क्षेत्रज्ञः ( चितिः ) | ( श्रीधरी टीका ) 
सब अनंत भावों का उस में सदा संचय बना रहता है, इस लिये उस को 
चित्‌-शक्ति कहते हैं। उस के विशेष आविष्कार के स्थान का नाम चित्त | 
स्वांत, हन्‌ , मानस, मन, ये भी उसी चित्त के नामांतर हैं। वही पदार्थ अधि- 
भूतरूप से महान्‌ , अध्यात्मरूप से चित्त, उपास्य रुप से वासुदेव कहलाता है । 
सब का अधिष्ठाता ज्षेत्रज्ञ चित्‌ है। 
डाक्टरी किताबों में ऐसा वर्णन मिलता हैं कि कमी कभी आदमी ड्रब गये 
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हैं, समझा गया कि मर गये; बहुत देर के बाद चिकित्सकों के यत्न से फिर होश 
में आये | उन्हों ने अपना अपना अनुभव कह! है। एक कछ्षण तो भारी पीड़ा 
हुईं | ऐसा जान पड़ा कि मस्तिष्क में श्राग लग गयी । इस के बाद बेहोशी और 
शांति] फिर अपने जीवन का समस्त इति-इृत, जैसे 'सैनेमा' मे, आँख के 
सामने आया । फिर बेहोशी हो गयी | फिर इस संसार मे पुनर्वार जागरण हुआ 
ओर मर कर जीये । यदि न लौते, तो जीवन के इतिकृत्त मे से, पुण्य और 
पाप की मीज़ाने ले कर, प्र तलोक और पिठलोक मे फल का अनुभव कर के, 
दूसरा जन्म यहाँ लेते । 
य॑ य॑ वापि स्मरन्‌ भाव॑, त्यज्ञति अन्‍्ते कछेवर , 
त॑ तमेव एवि, कोंतेय |, सदा तद्भावभावितः | ( गी० ) 
जैसे, दिन भर काम कर के, सोने के समय, काम-काजी आ्रादमी, दिन के काम 
की मन में उद्धरणी कर के, कल सबेरे क्या करूँगा यह विचार कर, सो जाता 
है, और रात्रि में स्वप्न तरह तरह के देख कर, सबेरे उठ कर, वही पूर्ब-विचारित 
काम आरम्म करता है, वही दशा मरःई, तदनन्तर सूक््मलोकडनुभव, और 
पुनर्जन्म की, बंहत्परिमाण से है। स्मरन! शब्द यहाँ भी गीता के श्लोक का 
स्मरणीय है। चेतयति, स्मरति । वचित्रगुप्तः का चित्र! भी प्रायः चित्‌ का ही 
रुूपान्तर है; जो 'चयनीय! है, चित्त में 'संचितः है, चित्रित! है । 
यह सब सार्वदिक सार्वकालिक शाश्वत चित्र आकाश में व्याप्त हैं, जैसे 
अंधकार में भी अति यूक्रम प्रकाश; परमात्मा की त्रिकाल-व्यापिनी त्रिकाल- 
संग्राहिणी बुद्धि-रूप हैं, और बुद्धि तो परमात्मा की हपातता ही है; इस लिये 
परमात्मा की, खं ब्रक्ष! की, आकाश रूपिणी 'काय' है और 'काय-स्थ! है। 
चित्रगुप्त की व्याख्या, सक्तियों ने भी बहुत अच्छी की है । 
लौहि महफूज़स्त दर मानी दिल्त्‌; 
हृर्‌चि मी ख्वाही शवद्‌ ज्ञ हासिलत्‌। 
दर हकीकत ,खुद तु ई उम्मुलू किताब ; 
खुद, ज्ञि खुद, आयाति- खुद रा घाज़ याव । 
' 'लौहि महफूज”, छिपा हुआ चित्रपठ, 'हिफाज्ञत से महफूज', झुत, 
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रक्षित--यह तो ठुम्हारा दिल, त॒म्हारा हफ़िज्ञाग, तुम्हारी स्ट्ृति, चित्त ही है। 
जो कुछ चाहो सब्र इसी से तुम को मिल सकता है। सच्च ज़िताबों की माता 
( सर्वज्ञाममय वेद की माता, महत्‌-बुद्धि, अक्लि-कुल ) तुम आप ही हो। 
अपने आपे के सम्बन्धी श्रांयतों को, सूक्तों को, ऋचाओं को, अपने आपे मे 
से, आत्मा मे से, ही खोज निकालो। मनुष्य की स्प्ृत्रि, मनुष्य का द्वृदय, 
चित्त, ही तात्विक वास्तविक आध्यात्मिक 'महाफिज्ञ--दफ्तर', 'रेकार्ड-कीपर', 
मूल “चित्रगु है | “सर्बासां विद्यानां हृदय एबं एकड्यनं”, “हा अर्य तस्माद्‌ 
हृदयं?, ( उप० ); अपना हृदय ही सब विद्याओं का भांडार है, 'अ्रय॑!, आत्मा, 
हृदय में हे, इसी से इस का नाम हृदय” है। 

यह जो व्याख्या की गयी, इस का यह मतलब न समझना चाहिये कि 
तत्तद्धावडमिमानी, तत्तदूभूतडमिमानी, परमात्मा की तत्तक्तलला के अभिव्यंजक, 
व्यक्तिरूप मूर्त देवता नहीं ही हैं। यह मतलब नहीं है। “आत्मेब देवताः 
सर्वा:?, वैसे ही “आत्मैव मानवाः सब! भी। पर मनुष्य के व्यक्तित्व ओर 
मूर्चूच़ मे, और देवों के मूर्चत्व व्यक्तित्व मे, मेद है । उस के विस्तार में पढने 
का यह अवसर नहीं। निष्कर्ष यह कि सब से अधिक उपयोगी मूल अर्थ, 
“चत्रगुस्त' का, आध्यात्मिक है। 

यदि 'चित्रगुप्तः का तात्विक स्वरूप ऐसा है, तो सौदास राजा का, उनकी 
पूजा अर्चा कर के, धर्मराज यमराज से विष्णुलोक पाना कुछ श्रनुचित नहीं 
हुआ । जिस ने चित्रगुप्त के वास्तविक रूप को पहिचान कर उन की भक्ति की, 
उस ने सब पापों के पश्चात्ताप, प्रखयापन, ओर प्रायश्चित के मार्ग पर पेर 
घरा । और गीता में कृष्ण ने कह्य ही है कि कैसा भी ढुराचारी हो, पर 
पश्चात्ताप, प्रख्यापन, प्रायश्रित्त कर के 'मैं? की, आत्मा की, “अनन्यः भक्ति करे, 
तो जानो कि वह साधु हो गया, अब उस का व्यवसाय, निश्चय, पुण्यात्मक 
ही है | इस लिये, हे अन्तर्यामी स्वरूप, सब का हाल जानने वाले, चित्रगुम ! 
आप को नमस्कार है । आप सब के कार्य के भीतर स्थित 'कायस्थ” हो, सब के 
साक्ती हो, विचित्र लेखक हो, सब वस्तुओं, कार्यों, अनुभवों के श्रन॑त चित्र 
को सदा गुप्त सुरक्षित रखते हो, ( गुप्‌ रक्षाया ), यम के छृदयरूप हो, यम का 


श्श्द चित्रगुप्त जी की स्तुति और वन्दना [ सम० 


सब कार्य करते हो, सब के पालक हौ, आप को पुनर्वार नमस्कार है, आप सब 
को शांति दो 

अपि चेत्‌ सुहुराचारों, भजते मां भनन्यभाक्‌ , 

साधुरेव स॒ मंतब्यः, सम्यग्व्यवसितो हि सः । 

बिन्नगुप्त | नमस्तुमभ्यं भाव्मस्वान्तस्वरूषिणे , 

गुप्त सव॑स्वच्चत्राय, स्वान्तर्यांसिणे नसः। 

काये स्थिताय सर्चेषां, साक्षिणे स्वकमंणाम , 

छेखकाय विचित्राय, यमकायकराय च , 

यमस्य हृदयाग्रैव, नमस्ते घमरूपिणे , 

स्ेषां पालको5सि त्वं, नमः शान्ति प्रयच्छ नः ! 


| ४» ॥ 


॥ 3४ ॥ 


४. सब धर्मों मज़हबों की ताखिक एकता । 
सर्वे-धर्म-समन्बय । 
( विशेषतः हिन्दू-मुस्तिम-ईसाई की ) 
[ बनारस में, तारीख १३-१४-१५ अक्टूबर १९२३ ई० को, संयुक्तप्रान्त 
( मुमालिक मुत्तहिदा ) की राजनीतिक ( सियासती ) कानफरेन्स हुईं | स्वागत- 
समिति ( कमेटी इस्तिकबालिया ) के समापति ( सइर ) की अत्रस्था (हेसियत) 
से मुझे व्याख्यान ( खुतबा ) करना पडा। उसका आशय ( मजधून )यह है। | 
3“ परमात्मने नमः । 
बिस्मिह्लाह अ्रंह्ानर॑हीम । 
सजनो, दोस्तों !, 
मैं स्वागतकारिणी समिति की ओर से आप लोगों का दृदय से घन्य 
बाद देता हूँ, दिल से आप लोगों का शुक्रिया अश करता हूँ, कि आप लोग 
तकल।|फ़ उठा कर, कष्ट सह कर, यहाँ पधारे हैं, तरारीफ़ लाये हैं। हम लोगों 
से आप की सेवा कुछु नहीं बन सकी है, श्राप को आराम देने का इम लोग 
कुछु इन्तिज्ञाम नहीं कर सके हैं, इस का हमें बहुत अक्रतरोस है, और इस के 
लिये हम आप से माफ़ी मांगते हैं। 


क्षमापन । 
इन्तिज्ञाम अच्छा न हो सकने के कई कारण, सबब, हैं। न्यौता तो ज़रूर 
परसाल से ही दिया हुआ या, पर आप जानते हैं कि काम की भीड़ कैसी रही । गया 
कांग्रेस ( दिसम्बर, १९२२ ) के बाद यहाँ म्यूनिसिपलू इलेक्शन्‌ हुए, उस के 
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बाद बोर्ड के काम का बोर नये भेम्बरों पर, जो कांग्रेस कमेटी के भी कार्य-कर्ता 
थे. बहुत बड़ा आ पढ़ा, और मेरे ऊपर चेयरमैन का काम रख दिया गया। 
कौसिल के मसले पर ( कि कांग्रेस के सदस्य, नई लेजिस्लेटिव कौंसिलों मे जायें 
या नहीं ) जो मतभेद सारे देश मे हो रहा था, उस से भी बड़ी परीशानी थी, 
और काग्रेस के काम से जनता वा मन उचट रहा था। बम्बई मे आल इंडिया 
कांग्रेस-कमेटी बैठी, एक राय क्रायम हुईं; उस को उलयने के लिये ( विशाख- 
पत्तन ) विजागापट्टम मे बैठक हुईं, मगर स्पेशल? कांग्रेस करने की राय ही 
कायम रही | कहाँ हो, इस में दिक्‍्क़ते पेश आईं; बम्बई में बैठक करने की 
बात हुई ; फिर बनारस में बैठक करने की भी एक बार बात हुई ; फिर 
हलाहाबाद मे ; अन्त में दिल्ली मे जलसा करना निश्चय हुआ | इसी ओर सब्र 
का मन लगा हुआ था किदेखें दिल्ली मे क्या होता है| बनारस के आदमियों ने दिल्ली 
जाने के पहिले प्रांतीय कानफ़रेन्स के लिये कुछ ध्यान देना शुरू किया, और 
रिसेप्शन कमेटी? की एक दो बैठके हुईं; और इन्तिज्ञाम की कुछ तजवीज भी सोची 
विचारी गई ; पर मन दिल्ली की तरफ़ खिचा था। दस बारह दिन दिल्ली मे 
लग गये । सफ़र से, और खास कर वहाँ की बहसों और हुज्जतों से, निहायत 
थक कर लोग घर को लौटे | किसी किसी तरह समभौता हो गया, इस की तो, 
खुशी ज़रूर हुईं, पर बीमारी का>्ज़ोर बहुत बढ़ा । घर घर में लँगढ़ाः बुखार- 
काम करने वालों मे अक्सर बीमार और गिरस्ती के भूगढ़ों से परीशान--वक्त 
निहायत तज्ञ--शहर का रोज़गार भी मन्दा--उस से शहर वालों को भी ब्यादा 
तकलीफ देने की हिम्मत कम--इन वजहों से हौसिलते बहुत पस्त हो रहे थे | और 
हम में से जो लोग कुछ बूढ़े हैं या हो चले हैं, वे तो यह सोचने लगे कि 
अभी तो दिल्ली मे "स्पेशल? कांग्रेस हुई ही हे, और दूसरी, दो महीना बाद, 
कोकनाड़ा मे होगी, अगर कुछ दिनो के लिये यह जल्सा मुल्तवी कर दिया 
जाता तो अच्छा । पर हमारे जवान काम करने वालों ने हिम्मत बॉघी, और 
ज़ोर दिया कि बंधी तारीखों मे जल्सा होना ही चाहिये। यह इन लोगों की 
हिम्मत व मिहनत का नतीजा है कि बनारस के लोगों को प्रान्त भर के प्रतिनिधियों, 
नुमाइन्दों, के दशन करने का सौमाग्य, खुश-क्रिस्प्ती, श्राज मिल रही 
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है। पर ज़रूर है कि हम लोगों से कुछ भी खातिरदारी आप लोगों की नहीं 
बन पड़ी है ; इस से फिर फिर क्षमा, मुआफ़ी मॉगता हूँ । 

स्वागत कारिणी समिति के सभापति की हैसियत से तो म॒ुके और कुछ कहने 
की ज़रूरत नहीं है। मिहमानदारी ही की फ़िक्र हम को करनी है | कांफरेस का जो 
राजनीतिक काम है उस के बारे मे, जल्से के सभापति मश्विरा श्रपने व्याख्यान 
मे देते है; ऐसी रिवाज है हम सब्र को भारा दुःख है कि जिन हर-द्लि-अजीज़, 
सर्व्रिय, सजन, जवाहिरलाल जी को, हम लोगों ने सभापति निश्चय किया था, 
वे नामा के क्लेशों के बाद, प्रयाग मे आ कर बहुत बीमार हो गये हैं, और यहाँ 
नहीं आ सके । इत्ती से हमारा सारा जल्सा फीका मालूम हो रहा है। उन्हों ने 
इस बीमारी की हालत में भी अपना व्याख्यान लिख कर भेज दिया है। हमे 
उसी से सब्र ( सन्तोष ) करना पड़ेगा । मैं यही कह कर अपना वक्तव्य समाप्त 
करना चाहता था ; पर एक दस्तूर यह भी चला आता है, कि स्वागत समिति 
का सभापति भी कुछ अपनी राय कहा करे ; इस दस्तूर को मानता हुआ, दो 
बातों पर मैं अपने कुछ ख़याल आप के सामने रक्खेंगा, और आप का खयाल, 
उन की तरफ़ रुजू कराऊँगा | 


स्पेशल कांग्रेस के आगे दो झगड़े । 
दिल्ली की कांग्रेस, कौंसिल के कगड़े का निपयाय करने के लिये बुलाई 
गई, पर वह बैठने न पाई थी कि एक और ऐसा भूगढ़ा देश मे नये सिर से 
उठा, यानी मज़हबी रगढ़ा, जिस के आगे कौंसिलों का ऋगड़ा बच्चों का खेल 
हो गया, ओर सारा काम कांग्रेस का, जो उस छोटे झगड़े से रुक रहा था, इस 
बड़े भगड़े से बिल्कुल बन्द ही हो गया। इस लिये दिल्ली की कांग्रेस के आगे 
बजाय एक के, दो मारी मसले आ पड़े | 


कोंसिलों की बात | 


दोनों बातों पर उस ने समझौता कर दिया। कॉंसिल की बात मज़हबी 
भझगड़ों की बात के सुकातिले कम ज़रूरी है। इस लिये थोड़े मे मे उस की चर्चा 
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पहिले कर देता हूँ | देश की हालत देखते हुए यह ज़रूर था कि स्वराज पार्दी 
के जो लोग 'नान-को-आपरेशन” की तब्नीयत, असहयोग की हृढ़ता का भाव, 
सत्य पर आग्रह का, सत्याग्रह का, 'स्पिरि-. आफ आपोजिशन', अन्याय के 
विरोध का भाव, ले कर, कौंसिलों मे जा कर, किस्मत-आज़माई करना चाहें, 
उन को मौका दिया जाय, उन के रास्ते मे कांग्रेस की किसी दूसरी पार्टी 
की ओर से कोई रुकावट न डाली जाय | यह धीरे धीरे साफ़ होता जाता है 
कि स्वराज पार्टी क्या तरीका अ्रखितियार करेगी। सम्मव है, मुमकिन है, कि 
लोकमान्य तिलक जी के प्रकार, 'रेसपान्सिव्‌ नान-को-आपरेशन', यानी 
पारस्परिक असहयोग, को बतेँ | मेरा निज का खयाल हमेशा यही रहा है कि 
अगर कौसिल मे लोग जायें तो इसी "पालिसी, नीति, को पकड़ें | मारतवर्ष के 
शजनीतिक नेताओं मे बहुत से अच्छे अ्रच्छे लोग हो गये हैँ, जिन्‍हों ने अपने 
बक़त मे अच्छे अच्छे काम किये और देश को श्रागे बढ़ाया | पर दो ही नेता 
ग़ैस्मामूली हुए हैं, अर्थात्‌ तिलक जी और गांधी जी, जिन्‍्हों ने नये प्रकार, 
कहने ही के नहीं, बल्कि कुछ करने के भी, निकाले | इन दोनों नेताओं की 
राय मानने के योग्य है। और देश काल अवस्था के अनुसार, इन में जहूरी 
घटाव बढ़ाव कर दिया जाय, तो इन में कोई विरोध, कोई इखितलाफ, भी नहीं 
रहता । बल्कि सिर्फ़ काम का बैंठवारा हो जाता है। कौसिलों के भीतर से, 
स्वराज दल वाले, नौकरशाही पर दबाव डालते रहे, और अगर बन पड़े और 
मौक्ता मिले तो 'ोटल आबूस ट्रकूशन! आदि भी करने की कोशिश करें; ओर 
बाहर से सत्याग्रह दल के लोग भी यथासंभव, खास ख़ास बातों को ले कर, 
खास ख़ास जगह, असहयोगात्मक सत्याग्रह के ज़रिया से भी, जनता के हकों की 
रक्षा करें, और नौकरशाही पर दबाव डाले, जैसा नागपुर में हुअआ। इस तरह 
दोनों दल, एक दूसरे का विरोध न कर के, एक दूसरे की सहायता कर सकते 
हैं । किन्ही लोगो ने यह एतराज़, यह आपत्ति, किया है कि तिलक जी ने 
“धपपारस्परिक सहयोग? ( रेस्पानसिव को-आपरेशन ) कहा था, 'पारस्परिक- 
असहयोग? ( रेस्पानूसिव नान-को-आपरेशन ) नहीं। पर उन के राजनीतिक 
शिष्य श्री केलकर जी ऐसे नेता ने स्वयं पारस्परिक असहयोग” शब्द को 


४. सब० ] बाहमी इमदाद-इन्सिदाद २३३ 


मान लिया है | स्पष्ट, साफ़ है कि मतलब अभिप्राय है दोनों का बिल्कुल 
एक है | 


प्रस्पर सहयोगडसहयोग | 


बात तो यह है कि पारस्परिक, बाहमो, शब्द के मानी ही यह हैं कि 
तुम हमारे फ़ायदे की बातों में हमारे साथ सहयोग, मत्राल्ञात, करोगे तो हम 
भी तुम्हारे फायदे की बातों मे तुम्हारे साथ सहयोग करगे, आर श्रगर तुम 
हमारे फायदे की बातों मे हमारे साथ असहयोग, तक-इ-मवाल्ात , करोगे तो 
हम भी तुम्हारे फ़ायदे की बातो में तुम्हारे साथ असहयोग करेँगे--यह अर्थ 
हर तरह से “रिस्पासिब! ( जवाबी, बाहमी, उत्तरात्मक ) शहद से ही पैदा होता 
है, चाहे आप उस के साथ सहयोग! ( 'को-आपरेरान! ) शब्द लगाबें, चाहने 
असहयोग ( “नान-को-आपरेशन” )। ये दोनो एकही चीज़ के दो पहलू ( पक्ष ) 
हैँ | पर, दा, ज़माने के लिहाज से, परिस्थिति की, समय को, दृष्टि से, इस 
समय अत्दयोग के पहलू पर ज्यादा ज्ञार देने की जरूरत है। यह ख़ूब याद 
रखना चाहिए, क्‍यों कि इस को हम लोग कमो कमी मूल जाते हैं, कि महात्मा 
गांधी जी ने भी असहयोग का अर्थ सम्पूर्णथ और सर्वथा श्रसहयोग कमी नहीं 
किया । ख़ास ख़ास बातों मे ही असहयोग उन्हों ने बताया। स्कूल कालिज से 
असहयोग को एक तरह से उन्हों ने स्वयं रोक दिया | खद्दर प्रचार ही पर सत्र से 
बड़ा ज़ोर उन का रहा । जेन् मे पैर रखने से पहिले आतेम शब्द उन का 
खद्दर! ही रहा । 


वेदव्यास और ईसा । 
ईसा मसीह ने कहा है कि जैसा तुम चाहते हो कि लोग तुम्हारे साथ 
व्यवहार करें, वैसा तुम उन के साथ व्यवहार करो! । यद्दी अर्थ महाभारत में 
अधिक पूरा किया है | 
न तत्‌ परस्य कुर्वीत, स्थादूअनिष्ठ यद्‌ आसन; 
यद्यदूभात्मनि च इच्छेत, तत्‌ परस्थ5पि चिंतयेत्‌ । 


२३४ कौंसिलों मे जाना भक्ति-शपथ का अर्थ [ सम० 


पर यह नियम आत्यतिक रीति से सन्‍्यासी के ही लिये है, ण्हस्थ के लिये 
नहीं | गहस्थ इस को, कुछ शर्तों से, कम कर के ही, बरत सकता है। ओर 
गांधी जी के असहयोग में इस नियम का अनुकरण नहीं है। वह तो चीज़ ही 
दूसरी है। तिलक जी की पालिसी? के नियम को, पुराने संस्कृत के शब्दों को 
थोढ़ा सा बदल कर, यों कद सकते हैं कि “शठ प्रति ( शर्ठ॑ नहीं ) इठं कुर्यात्‌ 
सादर प्रति सादर” | तुम्हारे साथ जैसा दूसरे करें, वेसा तुम भी उन के साथ 
करो; पर हॉ पालिटिक्स में 'शांतिः से, बिना हाथा-पाई के, बिना अल्न-शत्र के, 
और जायज्ञ, उचित, अ्रमन के उपायों सें--यह शर्ते भी लगा कर। इतना समझ 
लेने पर, गाधी जी और तिलक जी की पालिसी मे अन्तर बहुत थोड़ा रह 
जाता है। उसूल का नहीं, बल्कि केवल विषयों का, कि किस किस बात मे, 
किस किस अवस्था में असहयोग किया जाय । यथा, गाधी जी कॉसिलो का सर्वथा 
त्याग ही उचित समभते है, और तिलक जी के अनुयायी कौसिल-प्रवेश मात्र 
के सहयोग को उचित समझते हैं, और वहाँ जा कर यथाशक्ति गवर्मेंठ के 
स्वार्ों से असहयोग और प्रजा के हित की बातों म गवर्मंट से सहयोग । 

इन सच बातों को विचार कर, यदि कौंसिल के विषय में भी कुछ अतह- 
योगी लोग तिलक जी की नीति आज्ञमाना चाहे तो अनुचित नही । 


भक्ति-वफ़ादारी की कसम । 


'लायलूटी, वफ़ादारी, राजभक्ति, की क्रसमम, शपथ, जो कॉंसिलों मे 
लेनी पड़ती हे, उस के बारे मे कुछ मित्रों को बड़ा संदेह है, और संदेह 
होना उचित ही है | पर उस संदेह को शांत करने का उपाय यह है किजो 
लोग कौंसिलों में जायें वे पहिले से भी इश्तिहार कर दें, और बाद में, आपस के 
सलाह मश्विरे से, उचित उपाय और मौका विचार कर, कंसिलों के भीतर 
भी इस बात को ज्ञाहिर कर दें, कि वफ़ादारी और भक्ति दो-तरफ़ा होती है, यक- 
तरफ़ा नहीं; हम आप के भक्त और बफ़ादार तब तक हैं जब तक आप भी 
हमारे भक्त और वफादार हैं। और भी; वफ़ादारी के मानी यह नहीं है कि 
राजा हो या प्रजा हो, मालिक हो या नोकरं हो, छोटा हो या बढ़ा हो, अपना हो 


४. सच० ] सब आफ़तों की जड़ मज़हबी भगढ़ा श्३५ 


या पराया हो, किसी की भी अनुचित बातों और काररवाइयों मे भी हम केवल 'हाँ 
में हाँ? मिलावेंगे, और उस के खराब कामों मे भी मदद देंगे। बल्कि यह 
कि उस को नेक राय, सलाह, परामशं, देंगे, अच्छी राह दिखावेँगे, बुरे रास्ते में 
जाने से रोकेंगे; जो ही हर भले आदमी का हर दूसरे आदमी के साथ सच्ची 
वफादारी का फर्ज़ है। अगर कुछ ऐसी घोषणा ओर इश्तिहार का बन्दोबस्त 
कर लिया जाय तो प्रायः इस शंका का समाधान हो जायगा | 


मज़हबी झगड़ा | 


अब में दूसरे और मारी झगड़े का जिकर करूँगा। (१) खद्दर, (२) नान- 
वायोलेंस', अहिसा, शांति, (३) अकछूतोद्धार, (४) मजहबी एका, ये चार चीजें 
स्वराजकी जड़ बुनियाद हैं--ऐसा महात्मा गाधी जी हमेशा कहते रहे हैँ | खद्दर 
के मानी रोज़गारी स्वराज, अछूतोद्धार के मानी, मुहब्बत और इंसानियत का 
भूठे अहड़ार, ग़रां, और भूठी पवित्रता, तहारत, के ऊपर स्वराज; शाति के 
मानी, बुद्धि अक़ल का हाथ पैर पर स्वराज; मजहबी एका के मानी दिल की 
नेकनीयती का बदनीयती के ऊपर स्वराज | जितनी जाँच कीजिये उतना ही निश्चय 
से, यक्तीनन्‌, मालुम होगा कि मज्ञहवी एका होना, मजहबी कंगड़ों का 
मिट्ना--यह दूसरी सब भलाइयों की जड़ बुनियाद है। 

हर आदमी अच्छी तरह जानता है, और हर आदमी मुँह से कहता भी 
है, कि जब तक ये आपस के मज़हबी झगड़े जारी रहेंगे, तब तक स्वराज नहीं 
ही मिल सकता | पर कुछ ऐसी माया है कि यह सब जानते, मानते, बंखानते 
हुए भी, लोग, घर्म-मज्ञहब के नाम से एक दूसरे का काम बिगाड़ने का जतन, 
यत्न, कोशिश करते ही हैं; और अपना भी काम बिगाड़ते ही हैं | 


इस फ़साद का मूल कारण, असली वजह | 


इस भगशड़े की जो सूरत इधर हुई है, जो बड़े बड़े फ़साद कई बड़े शहरों 
ओर क़रनों मे हुए हैं, उन को यहाँ बयान करने बखानने की ज़रूरत नहीं | 
शुक्र का, धन्यवाद का, मकाम है, अवसर, है कि दिल्ली की स्पेशल? कांग्रेस के 


२३६ स्वराज के अर्थ मे भूल [ सम्त० 


चाद कोई नये फ़साद, उत्पात, उपद्रव, नहीं सुने गये हैं। वहाँ के सममझोते 
का कुछ असर देश मे हुआ, ऐसा मालूम होता है। खास कर उस घोषणा, 
एलान का, जो दोनो मज़हबों के एक सो मज़हबी तथा राजनीतिक नेताओं 
के दस्तखत से, मिल कर हुआ । और वह समझौता हर तरह से ग़नीमत है। पर 
उस को स्थिर, मुस्तहकम, करने के लिये, उस की जड़ मज़बूत करने के 
लिये, उस को क्लायम रखने के लिये, कुछ ओर काम को भी ज«रत हे । 
और में दिल से उम्मीद आशा करता हूँ कि वह काम इस कानफ़रेन्स 
मे शुरू कर दिया जायगा। में ने गया की कांग्रेस मे उस को पेश करने की 
कोशिश की थी। और मुझे यकीन है कि अगर वहाँ यह काम शुरू कर 
दिया जाता तो इन फ़सादों की नौबत न श्राती । दिल्ली मे भी में ने नेताश्रं 
का ध्यान इस ओर दिलाने का जतन किया, और आप से भी वही अरज़ 
करता हैँ । 


'स्वराज' शब्द के अथ मे भूल । 

स्वराज के मीठे लफ्ज के पीछे सत्र सोग मिल कर दौड़े । स्वराज की ठीक 
ठीक शक्ल सूरत पहिचानने की कोशिश नहीं की। उमे< की थी कि थोड़ी 
मिहनत से, थोड़े वक्त मे, बड़ी चीज़ मिल जायगी। जब्र नहीं मिन्नी तो हम लोग 
एक दूसरे को इलज़ाम देने लगे, और आपस मे लड़ने लगे। हमेशा का दस्तूर 
है कि जब्र काम नहीं बनता तो काम करने वाले एक दूसरे को दोष देने लगते 
हैं। जेसा नीति जानने वालों ने कहा है, “यदि कार्यवितत्ति: स्थान्‌ सुख॒स्कत्र 
हन्यते?, जब् काम बिगड़ता है तब पेशवा नेता पहिले मारे पीटे जाते हैं । 
इस लड़ाई की दो सूरते हुईं | जो शाइस्ता पढ़े लिखे लोग थे उन में तो 
सत्याग्रह और कोंसिल के मसलों पर काग़ज़ी और ज़बानी लड़ाई शुरु हुईं। 
और यह लड़ाई जब ज्यादा बढ़ी, तब दूसरे दलों गरोहों मे, जिन्‍्हों ने 
भीतर मीतर यह समझ खखा था कि स्वराज के मानी हमारे ही मज़हब वालों का 
राज, वह ग़लत मानी वाले स्वराज का बिगड़ा हुआ जोश, आपस की हाथा-पाईं, 
मारपीठ, ओर ल्ूटपाठ मे उबल पड़ा । 


४. सब० ] धर्म-मज़हब के अर्थ मे भूल २३७ 


धम-मज़हब के मानी में भूल । 


इस की खास वजह यह है कि जेसा इम लोगों ने स्वराज का मतलब नहीं 
सगमभा है, वैसा ही मज़हब-धर्म की मी असल शकल नहीं पहदिचानते हैं। अन्र 
तक हम लोग एक दूसरों को यही कहते आये कि लड़ो मत, लड़ो मत, 
मेल करो, मेल करो, नहीं तो स्वराज नहीं पाग्नोगे । इस तरह, स्वराज 
की मिठाई की लालच से ही जो मेल किया जायगा, वह कत्र तक 
ठहर सकेगा ? जब तक “मजहबों? का मेल नहीं किया जायगा, उन के 
सिद्धातों उसूलों का एका, वहृदत, तौहीद, व इत्तिहाद, सब को न दिखाया 
जायगा, तब तक 'मजह॒ब-वालों? का भी सच्चा मेल कभी नहीं होगा । और जब 
तक स्वराज की सच्ची शकल सब को नहीं बताई जायगी, और उस का ततफ़ीया 
समभौता नहीं कर लिया जायगा, तब तक मज़हब वालों धर्म वालों मे, और 
गरोह-गरोह में, हिन्दुस्तानी-यूरोपीयन मे, हिन्दू-मुसलमान मे, ब्राह्मण-अब्राह्मण 
मे, स््री-पुरुष मे, प्राचीन-नवीन में, इद्ध युवा मे, मालिक-नौकर मे, पूजीवाल- 
श्रमजीवी मे, जमींदार-काश्तकार मे, दूकानदार-खरीदार मे, ज्ञात-ज्ञात मे, रोज़- 
गार-रोजगार मे, अहल्कारनौरअहल्कार मे, घनी-निर्धन मे, खेतिहर-मज़दूर मे, 
पुराणवादी-मविष्यवादी मे, शाख््रवादी-बुद्धिवादी मे, श्रद्धावादी-युक्तिवादी मे, 
हमेशा आपस मे बे-एतबारी अविश्वास और अन-एका और विरोध तफ़र्का 
बना रहेगा, और दिली मेल और एका से स्वराज के लिये कोशिश न की 
जायगी; जिस दिली एका के बिना, स्वराज सपने मे भी हम को नहीं मिल सकता 
है;बल्कि खुले तौर से या छिपे तौर से एक दूसरे का काम रोका जायगा, और जो 
कुछ एका और मेल होगा वह सिफ़े ऊपरी, दिखनावती, बनावटी, और चन्द- 
रोज़ा होगा | लेकिन, धर्म मज़हब की अस्लियत, तत्त्व, मम, पहिचानने से, सब 
धर्मों मज़हबों का मेल ही मेल देख पड़ेगा ; और स्व-राज मे, स्व” की अस्ली- 
सद्दी सूरत पहिचानने से, धर्म-मज़हब की भी असलियत मालूम हो जायगी, 
मज़हबी झगड़े भी मिट जायेंगे, ओर सियासी तफके, राजनीतिक भंगड़े, 
और गरोह गरोह के आपस के शक शुबद्दे भी रफ़ा हो जायेंगे, जिन्‍्हीं परस्पर 


श्श्द धर्म और स्वराज के सच्चे अर्थ ही से सत्र सम्पत्ति [ सम्ृ० 


अविश्वासों की वजह से हमारी स्वराज की लड़ाई रुक रही है; क्‍यों कि इस वक्त 
हर एक आदमी या गरोह, स्वगज का अर्थ अपने मनमाना लगा रहा है, और 
भीतर भीतर सममता है कि स्वराज होने पर हम दूसरों को दतरबेंगे, या डरता 
है कि दूसरे हम को दबावेंगे, और इसी लिये सच्चे दिल से काम में मदद नहीं 
देता, गो मुँह से सब्र के सब, यहाँ तक कि अ्रहल्कार और यूप्रेपियन भी, कहते 
ओर कबूलते हैं कि हिन्दुस्तान को स्वराज मिलना ही चाहिये । 


मतलबी यारी और असली यारी । 


मतलब की यारी, मतलब के साथ बनेगी ओर बिगड़ेगी ; बल्कि यह कहना 
चाहिये कि उस में सदाकत, सत्यता, निश्छुलता नहीं हो सकती; और इस 
लिये मतलब को भी बिगाड़ेगी और आप भी ब्रिंगढ़ेंगी ही; बनेगी नहीं। 
बहुत मोटी बात है, एक ही रोटी अगर आप का भी और मेरा भी लक्ष्य 
मकसद है, तो तीसरे से छीनने के लिये तो जरूर हम आप मेज्ञ कर * 
ले, पर छीन लेने के बाद क्या हालत होगो ? आप खाओ्रोगे या मै ? इध्त पर 
तो फिर हमारे आप के बीच लाठी चलेगी ! यूरोप की हालत आंख के सामने 
है। जर्मनी को हराने तक बड़ा मेल था, अ्रत्र घ्राधूरी है" इस लिये, रोटी 
क्रिस चीज को कहते हैं, और उस का कैसे आपस मे बटवारा होगा, स्वराज को 
क्या शकल होगी, कि जिस से किसी गरोह को भी रोटी एक बारगो ओर 
सत्र की सब्च न मारी जायगी, यह पहिले से ही समझ लेना ज़रूरी है। और 
इसी समझने के लिये, मतलब की यारी छोड़ कर, असली यारी पकड़ना चाहिये। 
और स्वराज्य के लिहाज के बिना भी, सत्र मज्ञहबों के माननेवालों मे आपस में 
मेल इस वास्ते होना चाहिये, कि सब्र धर्मों, सत्र मजहबों, के असली उसूल, 





१ पहिले विश्व-युद्ध / १९१४-१९ १८ ई० ) के बाद यह १९२३ ई० 
की हालत थी ; सितम्बर १९३९ में फिर, पहिले से भी अधिक दारुण और 
अधिक विस्तीर्ण विश्व युद्ध शुरू हो गया, जो १९४५ ई० मे समाप्त हो कर 
भी समाप्त नहीं हुआ है । 


४. सब० ] नामन कौ ही भेद है, अर्थ सचनन को एक! श्श्९ु 


तत्त्व, सिद्धान्त एक हैं । खुदा परमात्मा एक है; उसी ने सब इन्सानो को 
बनाया है, ओर सत्न इन्तानो के दिल में बैठा हुआ है; सिर्फ़ खुदी के परदे ने 
उस खुदा को हम से छिपा रक्‍्खा हे, स्वार्थ ने परमार्थ को ढॉक दिया है; जो 
फ़क, मेद, है, वह केवल नामो का ही है। जब हम सब ऐसा समझेंगे, और 
समभावेंगे, तभी सच्ची यारी होगी, और तभी स्वराज्य बगैरह सभी नेममें 
उत्तम वस्तु, सहज में मिल' जा'येंगी | 

जेता ईसा ने कहा है, 'पहिले नेकदिली हासिल करो, उस के बाद और 
सब चीजे तुम्हें आप मिल जायेंगी!। खुदा को, आत्मा को, भुला कर, दुनिया 
की लालच और खोज करने से, दुनिया भी नहीं मिलती, और खदा तो खोया 
है ही | पर यदि खुदा को, आत्मा को, सत्य को, हक को, आदमी पहिले खोज 
निकाले, तो उस की बनाई दुनिया तो आप से आप आ जायगी | 


सब धर्मो के उत्चूल एक हें । 
सूक़ियों ने कहा द्वी है, 
फकृत तफ़ावत है नास ही का, दर भ्रत्क सत्र एक ही हैं, यारो , 
जो भाबि-साफ़ी कि मौज मे है, उसी का जल्बा हथाव मे है। 
( हे प्यारे !, यदि भेद है, तो नाम हि कौ भेद ! 
जो जल लहरत उदधि मे, वही ओस के स्वेद ! ) 
उपनिषदों मे भी यही कहा है, 
गयां, अनेक-वर्णानां, क्षीरस्थ अस्ति एक-वर्णता ; 
( तथैव सव-धर्माणां तत्त्वस्थडपि एक-बस्तुता )। 
गाय बहुत रंग को, पर दूध सब का सफ़ेद श्वेत ही; वैसे, धर्म बहुत, 
भाषा बहुत, श्रस्त बात, तत्त्व, वस्तु, एक ही । 
मौलाना रूम ने कहानी कही है । एक रूमी, एक अरबी, एक ईरानी, एक 
तुर्कों का सफ़र में साथ हो गया। हज के लिये, कई दिशाओं से आते हुए, एक 
पड़ाव म॑ज़िल पर सब मिल गये। आगे चले। चलते चलते भूख लगी | 
एक दूसरे की ज़बान समभते नहीं थे। इशारे से बात हुईं । जितने पास पैसे ये 


२४० “इंश्वर का धर्म” चाहो, 'हमारा धर्म? नहीं [ सम० 


हक्ठ्धा किये | क्या खरीदना चाहिये ! अरबी ने कहा 'एनब” खरीदना चाहिए, 
ठर्की ने पुकारा 'उज्ञम?, ईरानी बोला अंगूर', रूमी चिल्लाया “अ्रस्ताफ़ोल । 
हुज्जत बढ़ी, श्रावाजे ऊँची हुई', आँखें और चेहरे सुर्ख हुए, त्यौरियाँ चढीं, 
मुश्तैं बंधी , मायामारी की नौबत आई । एक मेवाफ़रोश दौरा लिये उधर से 
निकला ; उस ने हुज्जत सुनी ; सब का मतलब समभझा। दूकानदारों को सब 
तरह के आदमियों से काम पढ़ता है ; अपने काम लायक, कई ज़ब्नानो मे चीजों 
के नाम जानते हैं। बोला, लड़ो मत, मेरे पास चारो के पसन्द की चोज़ें हैं, 
जो जिस को चाहे ले लो। दोरा आगे खखा। उसमे एक ही किस्म का फल 
था, मगर फ़ौरन्‌ मुश्तें खुल गई', भरें नीची हुई, आखों और चेहरों पर 
मुखु राहट छाई, आवाजों मे मिठास आईं। सब ने खुश हो हो कर एक एक 
खोशा झ्कुप्पा उठा लिया । क्या बात हुई ! अंगूर ही को अरबी मे एनब कहते हैं, 
ढ॒कीं मे उज्ञम, फ़ारसी में »गूर, रूमी मे अस्ताफ़ील, पहलवी मे दाख, संस्कृत 
मे द्वात्वा ; अंगूर ही उस दौरे मे मरे थे । इस छोटी हिकायत मे सब घ्मों शरौर 
मजहदबों का सत्त-सार दिखा दिया है--“फ्रकत तफ़ावत है नाम ही का, दर असल 
सब एक ही हैं, यारो !”? | खुदा बढ़ा मेवाफरोश है, उस को सब का भला मज्जूर 
है, सब को भवा देना चाहता है। सब की बोली समभता है, सब्र के दिल में 
बैठा है, पर अगर हम को खुदा के मजहब” ईश्वर के घमे?, की पर्वा नहीं, 
हमारा मज़्हब”ः हमारा मजहब” 'हमारा धर्म! हमारा धर्म! इसी का हमहमा 
अहमहमिका है, तो मेवे तो मिलेंगे नहीं, सिर ही टूटेंगे । 


अछ्वा-परमात्मा, खुदेश्वर ( खुदा-ईश्वर्‌ ), एक है; 
नाम ही बहुत हैं | 
आप यक्कीन मानिये, निश्चय जानिये, जो खुदा आप के और मेरे दिल मे 
बैठा हैं, उस से में ने भी बहुत बार पूछा, और आप भी जब चाहिये पूछ सकते 
हैं, वह यही छवाब देता है और देगा, कि में श्ररबी संमभता हूँ, सस्कृत भी, 
और अंगरेजी, फ़ारसी, ज़िन्ठ, हिन्दुस्तानी, चीनी, जापानी, नई, पुरानी, सभी 


४. सब० ] जिसने खुद को पहिचाना उस ने खुदा को जाना २४१ 


जब्ानों को जानता सम्मता हूँ | में ही ने तो उन्हें भी और तुम्हें भी बनाया 
है। चाहे जिस ज़बान में मेरा नाम लो, मुझे याद करो, मुझे पहिचानो, मुझ से 
दुआ मॉँगो, मे तम्हारी नेक ख्वाहिश (शुभ कामना) परी करूँगा? | लेकिन 
अगर हम इस हमहमे में पड़े' कि जो मेरे मुंह से निकले वही सब लोग कहें, 
मेरी ही नक़ल सब करें, मेरा ही मजहब फैले, मेरी ही ज्ञबान बोली जाय, मेरा 
ही हुक्म माना जाय, तो दूसरे भी ऐसा ही झूठा और थोथा हठ और क्रोध 
करेंगे; और जो गढ़े हम दूसरों के लिये खोदेंगे उन मे हम खुद गिरेगे; जो 
जहर दूसरों के लिये बोवेंगे उस से खुद मरेंगे। 

इस लिये, भाइयो, दोस्तो |, अगर हम लोग मतलबी नहीं, बल्कि, सच्ची 
दोस्ती चाहते हैं तो 

ऐप बे चहमानि दिलूम बीं जुज़ दोस्त, हुए थि बीनी बिदाँ कि मजहरि ऊस्त | 

दिल की आँख से सब को दोस्त ही दोस्त देखो, जो कुछ देखो उस को 
उसी अल्ला-परमात्मा का रूप जानो, जिस ने , सब को पैदा किया, सब्र का दोस्त 
है, सब्र के दिलों के मीतर बैठा है । 

यही श्रर्थ सस्कृत शब्दों मे वेदों में कहा हे, 

यस्तु सर्वाणि भूतानि आत्मनि एवं अलुपश्यति, 
सवभूतेपु च आत्मानं, ततो न विजुगुप्सते | ( इेश उपनिषत्‌ ) 

जो कोई, सब को आत्मा मे, और आत्मा को सब में, देखता है, वह फिर 
किसी से जुगुप्सा ( नफ़रत ) नहीं करता । 

यही अर्थ श्रस्त्री शब्दों मे सूफियों ने कहा है, 

मन्‌ अरफ़ा नफ़्सहु' फकद्‌ भरफ़ा रब्बहू । ( हृदीस ) 

जिस ने अपने को पहिचाना उस ने ब्रह्म-स्त्र को पहिचाना। ईसा ने भी 
यही कहा है, “ही देट हेज सीन मी, हैज्ञ सीन दी फ़ादर”?, “इफ़ यी हैब सीन 
मी, यी हैव सीन माइ फादर”, “बिलीव मी, दैठ आई ऐम इन दी फ़ादर, 
एँंड:दी फ़ादर इज इन मी”, जिसने में? को देखा उसने जगत्पिता, जगत्सबिता, 
को देखा; वह "मै? में है, 'मे! 'बहः मे है* | | 
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२४२ 'तै' ही सब का श्रादि-मध्य-अन्त [ सम « 


इसी श्रर्थ को कुरान मे दूसरे लफ्जों मे कहा हे, “नसुल्लाहा फ़श्ननसाहुम्‌ 
अ्नफुसहुम”, जो अल्ला-परमेश्वर को भूले वे अपनी नफ़्स, अपनी आत्मा, 
को भूले | 
कुरान मे कहा है, 
अल्छाहो बि कुलले शयीन सुहोत्‌ । 
अल्ला सब चीजों को घेरे है । 
वेद-उपनिषत्‌ में ठीक यही कहा है, “ब्रह्मा सर्वमाइत्य तिष्ठति ।”” 
क़रान कहता है, “अल्लाहो नूरुससमावाती वल अर्द” | खुदा के बूर से 
आसमान और जमीन रौशन है; खुदा ही आसमान और ज्ञमीन की रौशनी है 
रूद है, चेतना है | 
ठीक यही मज़मून वेद मी कहता है, “तमेव भातम्‌ अनु भाति सर्व, तस्वेब 
भासा स्वार्मद विभाति ।?? 
इ'जील ( बाइबल, न्यू टेस्टामेट ) मे कहा है, ( ही इज़ ) “दि लाइट देट 
लाइटेथ एवेरी मैन”, (6 78 06 [7206 080 ॥९)॥60ी [०७ए७'ए 79॥0), 
उसी परम चैतन्य के प्रकाश से सब जीवो मे प्रकाश है, चेतना है । 
क़रान की आयत है, “हुवल अव्वल, हुवलू आख्तिर, हुवलू ज्ञाहिर 
हुवलू बातिन, व हुवा अला कुल्ले शयीन्‌ क़दीर” | ठीक यही श्रथ्थ गीता के 
श्क्षोक का है, 
अहं आत्मा, गुड़ाकेश !, सवभूतशशयस्थितः , 
अहँ आदिश्च, मध्य च, भूतानां अंतः एवं च | 
तद्‌एजति, तनू न एजति, तदूदूरे, तदू उ अन्तिके , 
तदू अन्तर अस्य सवेस्य, तदू उ सवस्य अस्थ बाह्मयतः | (ड० ) 
सब भूतों, प्राणियों, जीवों के भीतर "मै? पैठा है, बैठा है। जिस से पूछो 
वही अपने को 'मे! कहता है। "में! ही सब के आगे है, सब के बीच मे हे, 
सब के . पीछे भी रह जाता हैं। बह चलता भी है, श्रोंर कभी भी नहों चलता; 
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बहुत दूर मी है, और बहुत नज़दीक भी, सबके भीतर भी है, मगर 
सत्र के बाहर । बिना "मै? के सहारे के, संबध के, न कोई चीज़ पैदा होती 
है, न ठहरती है, न मरती है। यह चीज पेदा हुई, इस को भी में? ही 
पहिचानता है | यह ठहरी है, इस को भी "में? ही पहिचानता है। यह नाश 
हो गई, लुप्त हो गई, इस को भी मे? ही पहिचानता है | इस लिये सच के आगे, 
सब के बीच, सब के पीछे, मे? ही हे | बिना 'मे! के, ससार का सभव ही नहीं | 

इंजील मे मी यही कहा है---गाड इज्ञ दी आल्फा एंड दो ओमेगा?, आई 
ऐम दी फ़र्ट एड दी लास्ट! । यानी, मै” परमात्मा-खुदा-गाड आदि अव्वल 
है, अन्त आखिर है, मध्य बीच है, हमारे बाहर भी है, भीतर भी € चेतना, 
होश, जान, की शकल मे ) है। वौरेत ( बाइबल, ओलड टेस्टामेट ) मे, नबी 
( ऋषि ) इशाया ने ओर भी स्पष्ट कहा है, “आई एम गाड, एड देयर इज्ञ 
नन्‌ एल्स”' । 'मे! ही खुदा है, और कोई दूसरा नहीं है। पारसियों का पवित्र 
पुस्तक 'उमुज़ द-यश्तः मे कहा है, “मेरा पहिला नाम “अहमि? ( अस्मि ) है |?” 

“ला इलाहा इल्ला अल्ला”, इस कलमे का अर्थ, पहुँचे हुए, रसीदा, 
( ऋच्छतीति ऋषिः ) सूफियों ने यही किया है कि “ला मौजूदा इल्ला हू”, 
नहीं है कोईं चीज सिवा उस खुदा के। कुरान मे फिर फिर कहा है, “हुबलू 
इय्यों ला इलाहा इल्ला हू,” व “इन्नि अनल्लाहू, ला इलाहा इल्ला अ्ना”, 
वही आत्मा ही जिन्दा है, क्यो कि कोई है ही नहीं सिवा उस के, नहीं कोई 
मौजूद है सिवा 'मेरे', नही कोई ,खुदा हे सिवा 'मेरे! (अर्थात्‌ सिवा "मै? के, 
चेतना के, आत्मा के ), मे” ही ऐन खुदा है, अल्ला है। “बसेशआ्ा रबबोना 
कुल्ले शयीन्‌ इल्मा”, सब चीजों मे फैला हुआ इल्म ( चेतना ) ही खुदा है । 
सूफियों ने भी अरबी फ़ारसो मे ये ही बातें कही हैं, “अन्‌ अल हक ? अर्थात्‌ 
“अं ब्क्ष अस्मि?, 'मे ही सच है, परमात्मा हे, अल्ला है? | “सो<हम??, यानी 
वह में है, और मे वह है। “हक्तू त ई”, “तत्‌ त्वमसि”, सच्चा खुदा तू ही हे, 
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तू ही वह है। “हमा ऊस्त, हमा अ्ज्भू ऊस्त, हमा अन्दर ऊस्त?, सत्र उसी मे 
है, सब उसी से है, सब्र वही है। प्रथमा से लेकर सप्तमी और सम्बोधन 
तक सभी कारक, सभी विभक्ति, ( हुरूफ़ि राबित', 'प्रेपोजिशन! )' उसी एक 
'ैः मे ही घय्ते है। और कुरान मे कहा है कि लाहुलू अस्मा उल्‌ हुस्ना?, 
यानी सब सुन्दर नाम उसी के है। “एकं सद्‌ विप्रा बहुधा बदन्ति”, यह वेद 
का भी वचन है। 

इंजील मे भी ईसा और दूसरे नबियों मुनियों ने कहा है, “आइ एएड 
माइ फादर आर वन”, “यी आर दि लिविज्ञ टेम्पल्स आफ़ू गाड?, “इन हिम्‌ 
आल थिग्जू लिव्‌ एण्ड मूव्‌ एड हाव्‌ देयर बीडू” इत्यादि ; श्रर्थात्‌ में और 
मेरा पिता, उत्पन्न करने वाला, एक हा है ; त॒म्हीं सब परमात्मा के जिन्दा मन्दिर 
हौ ; उसी परमात्मा / चेतना ) में सब ही चीजें जीती हैं, बसती है, और उसी 
से अपनी सत्ता ( अस्तित्व, हस्ती ) पाती हैं* । 

बेदों मे, गीता आदि मे यही बातें फिर फिर कही हैं। सिफ़े नमूने के लिये 
यहाँ कुछ वाक्यों को कहता हूँ । 

यस्मिन्‌ इदं, यतब्चेद॑, येन इदं, य इदं, स्वयस्‌ , 
योउ्स्मात्‌ परस्माच च परः, त॑ प्रपयये स्वयं भुवं । भागवत ) 

जिस मे, जिस मे से, जिस से, जो, यह सब्र कुछ दे, और जो सब से परे 
भी है, उस को नमस्कार है | 

“देहो देवडालयः प्रोक्त;,'” “कलबुल इन्सान, बैतुर्‌ रहमान”, “शिवोडहम्‌ ,” 
“सर्व' खलु इदं ब्रह्म, तज्जलान”, “नेह नानास्ति किचन,” “एकमेवडद्विती- 
यम /? “वह दहू ला शरीकि लह” “तोहाद-इ-ला-तशरीक,”? “विद्धि लमेन॑ 
निहित गुहायां,” “एको देवः सर्वभूतेषु गूढ़8 स्वव्यापी सर्वमृतांतरात्मा?”, “स 
वा एप आत्मा हृदि”, “हद्यन्तज्योति: पुरुष:,” “यद्यद्विभूतिमत्‌ सत्त्वं.. मम 
तेजोंदशसभवम”, “ब्रह्मेतद्धि सर्वांणि नामानि, सर्वाणि रूपाणि, सर्वाणि कर्मांणि 
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बिभरत्ति,? “स सर्वानुभूः,” इत्यादि । कम विचार करने वाले, यक-बारगी 
ऐसी बात सुन कर घत्ररा न जायें, इस लिए, कुरान में तो बचा कर कहा हे, 
कि सब सुन्दर! नाम उसी के है । गीता मे भी सलाह दी है, “तान्‌ अझत्सन- 
विदो मन्दान्‌ कत्स्नवित्‌ न विचालयेत्‌”, कोमल बुद्धि के, कम समभने जानने 
बालों से, ऐसी बात नहीं कहना जिस से उनका मन उद्दिग्न हो । पर उपनिषत्‌ 
मे स्पष्ट कह दिया है कि सभी नाम, सभी काम, सभी रूप उसी एक "ें? के 
हैं। प्रत्यक्ष भी है। 'मै? अमुक नाम वाला हूँ। "में! यह काम करता हूँ । 
अ्रमुक रूप वाला 'ें? हूँ । सब रूपों, सब नामों, सब कामूं के पीछे, सब के 
भीतर, 'में? ही तो है। जो ही कोई नाम या काम या रूप है, उस का मालिक, 
उस का धरने बाला, करने वाला, एक 'में? ही तो है । 
संत मलूकदास ने इस अर्थ को, हिंदी पद्मों मे अच्छा कहा है, 
सभहन के हम, सभे हमारे; जीव जतु सब मोहि पियारे ; 
तीनो लोक हमारी माया, अत कतहुँ कोऊ नही पाया ; 
छुत्तिस पवन हमारी जाति; हमही दिन ओ्रौ हमही राति ; 
हमही तरुवर, कीट, पतंगा, हमही दुर्गा, हमही गगा ; 
हमदी मुल्ला, हमही काजी; तीरथ बरत हमारी बाजी ; 
हमरै क्रोध अरु हमरे काम; हमही दशरथ, हमही राम , 
हमही कृष्ण, हमहि बलराम, हमही रावण, हमही कंस ; 
हमही मारा अपना ब॑ंस ; हमहि किया भारत” विध्वंस । ., 
यह परमात्मा सब के हृदय मे मौजूद दे, इसी बात को, कुरान का हवाला 
दे कर, सूफियों ने कहा है, 
ब्रावजूदे कि मुझ्नदये तेरा 'नहनों अक्रब! 
सफहे मसहफ पै लिखा था, मुझे मारूस न था। 
आपने यह खुश खबर खुद कुरान के सफहे पर साफ़ लिखा ही है, कि 
"मै! तुम्हारे गले की नसों से भी ज्यादा तुम्हारे नज्अंदीक हूँ, तो भी मे 
बेखबर था | 
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अवतार-मसीह-रखूल । 

इस्लामी कलमे का जो दूसरा जुज है, यानी “मुहम्मद्रंसूलिल्लाह”, इस का 
अर्थ अगर यह किया जाय, यानी “यके अ्रज्ञ रसूलानि अल्लाह,” परमात्मा के 
भेजे हुए रसूलों, पेग़ाम-बरो, संदेश-हरों, मे से मुहम्मद मी एक है, तो किसी 
दूसरे धर्म वाले को भी इस से इनकार नहीं हो सकता। कुरान की भी यही 
मशा है | फिर फिर कहा है, “बले कुल्ले कौमिन्‌ हाद”, सब कौमों के लिये 
“हिदायत करने वाले? भेजे गये है। “ला नोफ़रिंको बईना अहृदिम मिन्‌ 
रुसुलेह””, यानी रसूज्लो मे फ़क्े नहीं है, सब बराबर हैं, क्योकि सब एक ही 
बात सिखाते हैं | सनातन घर्म का मसला तो मशहूर ( प्रसिद्ध ) ही है, कि 
जहाँ जहाँ जब जब जरूरत होती है श्रवतार होंते है। कुरान में साफ़ कहा है 
कि “वमा अर्सलना मिन्‌ क़बलिका मिर्‌ रसलिन्‌ इल्ला नूही इलेहे अन्‍्नहू, 
ला इलाहा इल्‍्ला अना, फ़अबुदून”, यानी परमात्मा कहता है कि मे परमात्मा 
ने जिस जिस रसूल को, 'भेजे हुए को”, संदेश ले जाने वाले को, दुनिया मे 
भेजा सब को सिफ़े एक ही बात सिखाने को भेजा, यानी यह्द कि सिवा 'मेरे!, 
सिवा 'में? के, सिवा आत्मा के, सिवा परमात्मा के, जो सब जीवो के मीतर "मे? 
की शकल से, चेतना की, जान की, सरत से, बैठा हुआ है, उस के सिवा कोई 
दूसरा खुदा, दूसरी हस्ती, श्रस्तिता, दूसरा सत्‌ पदार्थ, नहीं ही है, और इस 
लिये उसी परमात्मा की, "में? की, मेरी ही, पूजा करो, इबादत करो । 


ख़ुदा ओर ख़ुदी की माया | 

. पर नाम-रूप की माया बड़ी प्रबल ( जबरदस्त ) है। ऐन सच है कि 
“फ़क्त तफ़ाबत है नाम ही का”, तो भी, एक आदमी अल्ला, खुदा, रब्ग 
कहता है। एक आदमी आत्मा, परमात्मा, ईश्वर, ब्रह्म कहता है। और महज 
नाम के फ़र्क ( भेद ) से दिलों मे फ़के आता है, फ़िकाबन्दी होती है, दंगा 
फ़साद होता है । खुदा की हमेशा जवान बीबी खुंदी, अपने निद्ययत क़दीम, 
बेहद बूढे, अत्यंत पुराण पुरुष, यक ता? शौहर खुदा को दबा लेती है । फ़रिश्ते 
पर शैतान ग़ालिब हो जाता है। देवता को दैत्य गिरा देता हे। परमार्थ और 
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परार्थ को स्वार्थ खा लेता है। आत्मा को अहंकार निगल जाता है। परमेश्वर 
को अविद्या, बेवकूफ़ी, घेरती है | ब्रह्म को माया लपेट लेती है। नकल मे 
असल ग़ायब हो जाता है।“अल्लाहि अलू हादी?, अल्लाहि अल मुज़िल” हो जाता 
है | अलू-अलीम?, 'जालि-जायल” का जामा पहिन लेता है | खुदा की बीबी ख़ुदी 
खुदा पर सवार हो जाती है | हिदायत करने वाला, ईज़ाल करने लगता है । 


हकीक्रत, तरीकत, शरीयत । 

जैसे सनातन-आर्य-वेदिक-मानव-बौद्ध-धर्म मे तीन अंग हैं, ज्ञान, भक्ति, 
और कर्म, वैसे ही ईसा-धर्म मे 'भास्टिसिज्धम, मिस्टिसिज्म, एनर्जिज्ञूम”', ओर 
वैसे ही इस्लाम धर्म मे 'हकीक्रत, तरीक्ृत, और शरीयत? | 

अगर हम थोड़ा भी शोर करें तो हम को मालूम हो जाय कि उसूली 
अ्रकायद? यानी ज्ञानकाड ओर हकीकत” की बातें तो सब मज़हबो मे एक है 
ही, इबादात? यानी भक्तिकाड और 'तरीकृत” की बातें भी एक ही हैं; और 
'मामिलात? यानी कर्मकाड या 'शरीयत” की ऊपरी सतही बाते भी एक है; 
या एक नहीं तो एक सो जरूर हैं। और जब यह निश्चय से मालूम हो जाय, 
तब हमारे दिलो से यह तास्सुब, यह हठ, यह दुराग्रह, ज़रूर दूर हा जाय कि 
हमारी ही नकल सारी दुनिया ख्वाह-म-ख्वाह करे | 


धर्मों में समानता । 

कोई नमाज़ के नाम से, कोई सन्ध्या के नाम से, कोई 'प्रयर! के नाम 
से, उसी एक परमात्मा, अल्ला, 'गाड? (500) की याद करते हैं। कोई निन्‍नानबें 
नाम जाहिर और एक नाम छिपा, तस्वीह पर जपते हैं; कोई एक सो आठ 
नाम माला पर; कोई दूसरी जबान मे उसी के नाम 'रोज़री? पर | ये सब नाम 
भी, उसी एक परम-आ्रात्मा, अह्लाहि-अकबर, की शक्तियों और व्यक्तियों, 
शुयूनात! और कायनात?, माधुर्य और ऐश्वर्य विभूतियों, जमाली और जलाली 
सिफ़ात, की याद दिलाते है। संस्कृत मे 'सहख-नाम? के कई ग्रन्थ प्रसिद्ध हैं 
( जैसे विष्णा-सहस-नाम, शिव-सहस्त-नाम, ललिता-सहस्त-नाम )। अरबी मे सौ 
नाम अल्ला के कहे हैं; कई नाम, बढ़ी खुबी से, विरोधी इंद्वों, ज़िद्देन, की 
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शकल के, जोड़ा-जोड़ा कहे हैं, जैसे रहमान और क्रदृहार, शिव-रुद्र; अल्बारी 
अल्मुभीत, कर्ता-सहर्ता; अलअलीम, अलूमालिक, अरज्जाक का वही अर्थ है 
जो सरस्वती (शान शक्ति ), लक्ष्मी ( अ्र्थ-रूपिणी क्रिया शक्ति ), गौरी- 
अन्नपूर्णा ( काम-प्राण-रूपिणी इच्छा शक्ति ) का है। कोई नची रखूल पैगम्बर 
के नाम से, कोई क्राइस्ट मसीहा के नाम से, कोई ऋषि, महर्षि, अवतार के 
नाम से, उन अच्छे इन्सानो ( मनुष्यों ) को ताजीम ( आदर, पूजा ) के भाव 
से याद करते हैं, उन की स्तुति ( “हम्दः, 'नात' ) करते है, जिन्‍्हों ने अपने 
अपने समय में आदमियों का बहुत बढ़ा भला करने का जतन किया, उन की 
दुनिया और आकबत (इहलोक और परलोक ) बनाने की कोशिश की, और उन 
के दिलो को बदी से हटा कर नेकी की तरफ़ लगाने की फ़िक्र की | जत्र जब जहाँ 
जहाँ जिस जिस कौम में बदी बढती है,शैतान, सेवन, ( 89/%0 ) असुर, देत्य, 
राक्षस का जोर ज्यादा होता है, नेकी घय्ती है, फरिश्ते, सुर, देव, 'एंजल? (६020)) 
कमज़ोर हो जाते हैं, वहाँ वहाँ फिर से धर्म-मजहब को कायम और मज़बूत 
करने के लिये, और अधर्म को और असुरों को दबाने के लिये ( श्रस्त्न भीतरी 
असुर तो अहकार काम क्रोध लोभ श्रादि हैं, और बाहरी वे जीव है जिन मे ये 
टोष अधिक मात्रा में हो) परमात्मा की ओर से कहिये, उस कौम की 
रूह मे से कहिये, ( क्योंकि वह रूह भी खुदा का नूर ही है, रूहि-कौम, सूत्नात्मा, 
विश्वात्मा, जात्यात्मा, श्रोवर-सोलू?, 07७-80०) है ), रसूल, मसीहा, अवतार, 
हादी, हिदायत करने वाले, सच्ची शिक्षा देने वाले, पेदा होते हैं, जो उस क़ौम 
के क़लब ( हृदय ) को, अपने कलब के नमूने के जोर से बदल देते हैं । 
यद्‌ यद्‌ आचरत्ि श्रेष्ठः तततदूएवं इतरों जनः । 

जो बढ़ा करता है उसी की नकल छोटा करता है। 

यह बात सभी मजहृब वाले मानते हैं नि खुदा है। सब से बड़ा खुदा, 
अल्लाह-अकबर, महा-देव, परम-ईश्वर, परम-शआरत्मा, पर-ब्रह्म, इन सब का अर्थ 
एक ही है; बह खुदा एक है, वाहिद है, अद्वितीय है, ला-शरीक है--यह भी सब 
मानते हैं। पुण्य का फल सुख, पाप का फल दुःख, जैसा करो वैसा भरो, सज्ञा- 
जज़ा, स्वग-नरक, जन्नत-जहन्तुम, देवन-हेल, यह मी सब मानते हैं। 
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रोजा-तत, उपवास-फ़ास्ट, हज-तीर्थयात्रा-पिलग्रिमिेज, (]]807॥7920) और 
जकात, “चैरियी!, (७७8४४४9) धर्मार्थ दान, यह भी सब मज़हनों मे है 
अगर एक मजहब वाले “ओम? कहते है, तो दूसरे “शआररमी', और तीसरे 
एमेन? (॥770॥); तीनों एक ही चीज हैं, और एक ही मतलब रखते है 
अर्थात्‌ , हों, अस्ति, सु-अस्ति, अस्तु, ऐसा हो, वह परमात्मा मेँ! हे, ओर 
वह 'में? ऐसी इच्छा भावना आशा करै। हिन्दू लोग धर्म के चार मूल, चार 
जड, बुनियाद, मानते है, श्रुति, स्मृति, सदाचार, और “स्वस्थ च प्रियम्‌ आत्मनः/ 
या “आत्मनस्तुश्रिव च?, या “हृदयडभ्यनुज्ञा” | मुसलमान लोग भी मज़हब 
को बुनियाद चार ही मानते है जो करीब करीब यही चीज है, यानी, क्लुरान, 
हदीस, इज्मा, और कयास | ईंसा-धर्म वाले भी 'रेवेलेशन्‌ ( स्क्रिपचर )--- 
ऐक्टा सैक्टेरम:--लनेंड ओपिनियन--कानशेंस, अथवा स्टेट्यूड-ला, कस्टम 
प्रेसीडेंट या केस-ला, और जस्टिस, एक्चिटी, और गुड-कांशेस १ | 


रस्म-रिवाज की समानता । 

ऊपरी रमो और कर्मों मे भी बहुत सदशता ( मुशाबिहत, ततबीक़ ) हे । 

कोई हिलाल और तारा टोपषियों मे लगाते हैं; कोई त्रिपुण्ड उध्व॑पुण्ड बगैर, 
जो भी हिलाल और तारे की ही दूसरी शकले है, माग्रे ( मस्तक पेशानी ) पर 
चन्दन आदि से बना लेते है; कोई सूली (सलीब) की शकल के आवेजे कपड़ों 
पर लटकाते है, जो भी स्वस्तिका और त्रिपुण्डू से मिलते हैं; त्रिशूल भी इन्ही 
का रूपान्तर है । कोई सिर पर शिखा, चोटी, चुन्दी के नाम से बाल बढ़ाते हैं, 
कोई ठुडढी पर दाढ़ी के नाम से । कोई जनेऊ ओर जन्‍्तर ( यशोपवीत और 
यन्त्र ) पहिनते हैं, कोई तावीज्ञ | कोई बुत-परस्त ( मूत्ति-पूजक । हैं. तो कोई 
कनत्र-परस्त | निराकारता, एकता, वहृदत के महावाक्थ और कलमे पढ़ते हुए भा 
सभी, उस एक अकेले पर देर तक मन न जमा सकने के सबच से, शकल 
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बाली, नाम-रूप वाली, चीजो मे मन अटठकाते ही हैं। “द्व वाव ब्रह्मणो रूपे, 
मूर्त चैव अमूर्त च,” यानी परमात्मा अल्ला की दो शकलें है, एक बे-शकल 
और एक बा-शकल; और सारी दुनिया ही यह दूसरा शकल है; 'हमा ऊस्त', 
“हर चि बीनी, बि-दा कि मज़हरि-ऊस्त”, इस लिये कोई मूर्तियों की पूजा करते है 
कोई शहीदों, पीरों, ओलियों की कब्रो पर और ताज़ियो पर माला फूल चादर 
चढ़ाते है, और दीये जलाते हैं। जिन्‍्हीं जीवो को कोई, देवता और दैत्य ओर 
उन के अ्रवातर भेद, उपदेव, सिद्ध, विद्याघर, अप्तरा, गधवं, यक्ष, राक्षस, 
डाकिनी, शाकिनी, कूश्माड, पूतना, प्रेत, भूत, पिशाच, आदि के नाम से पुकारते 
हैं, उन्हीं को, दूसरे लोग, फ़रिश्ते, मलायक, शैतान, जिन्‍नात, परी, 'एजल', 
फफ़ेयरी), 'नोम!, 'अंडाइन?, 'सिल्फ़', ब्राउनी', 'एल्फ़', पिक्‍्सी', 'डेविल?, 
“इम्प', 'फ़ौनड', गुल”, वगैरः के नाम से जानते मानते है।* कोई देवी 
देवताओं की सवारी निकालते हैं, तो दूसरे ताज्ञिये निकालते है, और ताजियों 
पर अर्ज्ञियों लग्काते है। इटली देश मे, रोमन कैथलिक सम्प्रदाय के ईसाई, 
बैम्बीनो? अर्थात्‌ शिशु ईसा और उन की मा मरियम देवी के जलूस निकालते 
हैं; रूस देश मे, ग्रीक च्चे सम्प्रदाय के ईसाई, 'ऐकोन! ( ७70 ) मूत्तियों 
की सवारी सजाते है। सभी मन्नतें मानते हैं। सभी माड़ फ्रेँंक मे विश्वास करते 
है । सभी गुरु-शिष्य, लिमेन्‌ प्रीस्ट', ( 8॥ए7]970-]77686 ), पीर-सुरीद, 'सेंट- 
डिसाइप्ल! ( 8७77-080]))6 ) के रिश्तों को मानते हैं| अगर एक मज़दहब 
वाले श्राद्ध तर्पण ब्रह्म मोज बगेरह करते हैं, तो दूसरे मज़हबत्र वाले भी गुजरे हुवों 
के लिये चेहलुम पर फ़ातिहा पढ़ते हैं, और बारे-वफ़ात ओर शत्रि-बरात पर उन 
की रूह की मलाई के लिये गरीबों को खाना खिलाते हैं, पाक और नेक औरतों 
को “कन्दूरी? खिलाते हैं। ईसाई मी 'प्रेयर फार दि डेड! ( 978ए87 40७ (00 
0९80 ) और "मासेज?, ( 788868 ) परलोकगत जीवों के लिये ईश-प्रार्थना, 
पढ़ते हैं। खुदा को ला-मकान और निराकार कहते हुए भी, सभी उस के लिए 
| #आाएड, शिाए, ह7078, पराता2८, 5५970, 0/0५४॥९४, ८ ए>5॥€, 
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खास-खास मकान बनाते हैं, मन्दिर के नाम से, मसजिद के नाम से, चर्च के 
नाम से; बैतुल्ला, देवालय, 'हौस आफ़ गाडः ( ॥0796 0४ 906 )--इन तीनों 
नामो के लफ़्ज्ी मानी भी एक ही है, ईश्वर का घर; और इन सच मकानों 
की शकल' में भी कुछ समानता, कुछ मुशाबिहत होती है ; यानी, इस नापाक 
( अशुद्ध ) दुनियां । प्रथ्वी ) की मेल से, आस्मान की स्वच्छुता की तरफ, सभी 
उठना चाहते हैं ; शिखर के नाम से, गोपुर और कलश के नाम से, गुम्बद्‌ 
और मुनारे के नाम से, स्टीप्ल, टावर, स्पायर' 80९06, ॥0४87', 9078 9 
के नाम से । हिन्दुओं और मुसलमानों के नाम भी हम-मानी, ठल्याथ, होते हैं | 
अब्द का मानी बंदा, दास, अ्रल्ला का मानी ईश्वर, अब्दुल्ला का मानी इश्वर-दास; 
कादिर मानी कुद्रत वाला, भग-वान्‌ मानी भी ऐश्वर्य वाला, भगवान्‌ दास मानी 
अब्द-अल-कादिर ; ऐसे ही अब्दुलकरीम, दयालुदास ; अब्दुलजमील, सुन्द्रदास, 
धर्म-पाल,रफी-उद्दीन, लोक-वल्लभ -मकबूलि-अलम; अब्दुर्रहमान > शकरदास; 
शिवदास > अब्दुरंहीम, इत्यादि । मगर, निहायत अफ़सोस का मकाम है, कि 
ऐसे उमदा उमदा नाम रखते हुए भी, काम हम लोगो के, उन नामों के मानियों 
के मुताबिक नहीं होते, बल्कि अ्रक्सर बिल्कुल बर अक्स | अगर हिन्दुओं मे 
विश्वनाथ-दर्शन और गल्ञा-स्नान की महिमा है, तो मुसलमानों मे काबे के 
मन्दिर मे जाना ओर ज्ञम-ज़म कुण्ड मे स्नान करना बड़ा पुएय है। और भी 
साहश्य ( मुशाहिबत ) देखिये | काबे के मन्दिर के अन्दर दो पत्थर है, एक का 
नाम इजच्जुल अस्वदू, और एक का नाम इज्जुल यमानी, जो अब दीवार मे लगाये 
है ; कहा जाता है कि पहिले फश पर ही थे ; हाजी यात्री लोग इन पर बोसा 
( चुम्बन ) देते हैं, और काबे के मन्दिर की परिक्रमा ( तवाफ़ ) सात बार करते 
हैं; और उस के आगे सहन (प्राज्लण ) से सिजदा / दण्डवत्‌ ) करते है । 
ओर यह सब काम श्रज्ञा पैजामा कुर्ता टोपी कौरा पह्िन कर नहीं किया जा 
सकता, बल्कि नंगे सिर, नंगे पैर, एक घोती और एक उपर्ना ही पह्ििन कर, 
जिन को 'एहराम? ( पवित्र वस्त्र ) कहते है, ओर ये ब्रिना सिलाई के होने 
चाहियें ; जैसे हिन्दुओं मे, जो “लोग बहुत पवित्रता ( तहारत ) चाहते है, वे 
स्नान कर के, रेशमी पीताम्बर उपर्ना पहिन कर, मन्दिर-यात्रा देवता दर्शन आदि 


२५२ संन्ध-नमाज-प्रेयर [ सम० 


करते हैं, ओर ये भी बिना सिलाई के, “अ-हते वाससी”, होने चाहिये । रोमन 
काथलिक गिर्जाघरों मे, खास खास तिहवारों पर, मर्ययम और ईसा की पूजा, 
धूप-दीप, फूल-माला, से, वेसी ही की जाती है, जैसी राम या कृष्ण की, मदिरों मे । 
सभी पोथी-परस्त हैं ; एक बेद को पूजते हैं, एक तोरेत इद्जील को, एक कुरान 
को; सभी अपनी अपनी पोथियो को एक ही नाम से पुकारते हँ--.ब्रह्मवाक्य, 
(गाड :-स्पेल, कलामुल्ला, यानी ईश्वर- खुदा-परमात्मा-अल्ला-गाड की कहा! 
बात । मुख्य मुख्य बात भी सब में एक ही है। ,खुद कुरान मे कहा है, “इन्नहू 
लफ़ी ज़ुबूरिल अव्वलीन”, यानी यह (कुरान ) अगलो ( प्राचीनो ) के 
नविश्तों ( लिखे ग्रन्थों ) मे है। बाइबल में, उपनिषदो मे, वही मुख्य बातें हैं. 
जो कुरान मे । हिन्दुओं में जैसे कथा पुराण के पाठ और व्याख्यान का दस्तूर 
हे, वेसा ही मुसलमानों मे मौलूद, खुतबा, वाज़ की चाल है, ओर ईसाइयों मे 
“सर्मन! की । नमाज के पेश्तर एक ुज्ज! करते हैं, तो सथ्या पूजा के पहिले 
दूसरे स्नान आचमन? | एक आसन बिछाते है, तो दूसरे सजादा । एक नमाज 
के लिये उठने बैठने के कायदे रखते है, तो दूसरे सन्ध्या के लिये सूयोपस्थान, 
अज्भन्यास, करन्यास, दण्डवत्‌ प्रणाम कोरा के । नमाज़ मे सीने (छाती) तक 
हाथ उठाना चाहिये कि कान तक; संध्या मे प्राणायाम के लिये हाथ सीघे नाक तकतल्ते 
जाना चाहिये, या सिर के चारोतरफ़ घुमा कर; 'गाड? त्रिमूत्ति ट्रिनिटी! ( $709 ) 
है, या एक मूत्ति (युनिटी, पर/9); ऊष्ण, ईसा, मुहम्मद, का दृश्य शरीर, पार्थिव 
द्रव्यो का बना हुआ था, या दिव्य सूक्ष्म तत्वों का; राम वा कृष्ण, पूर्णावतार 
थे, वा अशावतार; ऐसी ऐसी बातों पर अलग अलग फ़िक्कें ( दल ) और 
सम्प्रदाय बन गये हैं; ईसाइयों मे सैकड़ो, मुसलमानों मे बहत्तर, हिन्दुओं मे 
सेकड़ो बल्कि हजारों | अगर एक अज्ञान की पुकार से आदमियों को जगा कर खुदा 
की तरफ़ लगाते हैं, तो दूसरे शट्ठ घण्टा से वही काम लेते है; ईसाइयों मे भी “चच्चे 
बेल्सः (७॥0४7०॥ ४९७) होते हैं। अगर एक कुर्बानी करते है, तो दूसरे भी बलि- 
दान। सभी गोश्त खाते हैं, कोई एक जानवर, यानी गाय का, गोश्त हराम समझते 
हैं; तो कोई दूसरे जानवर, यानी सूअर का । अफ़सोस तो यह है कि दोनो मे 
नफ़्सू कुशी, आत्म-बलि, अपनी नफ़्स, अपने स्वार्थ और खुद्पारज्ी, अपने 


४. सच ] पुनर्जन्म २५३ 


अहड्डार, काम, क्रोध, कौरा की कुर्बानी, और 'तर्कि-हैवानात!, मास-वर्जन, 
बहुत कम लोग करते हैं; दूसरों का ही बलिदान करते है; अपने भीतर जो 
हेवानियत, पशुता, भरी है, उस का नहीं । पर खुशी का मौका है कि गुनाह, 
पाप, 'सिन? (॥7) के धोने और मिटाने के लिये भी सभी एक ही उपाय करते, 
या करते नही तो बताते ज्ञरूर, है, पश्चात्ताप-प्रखयापन-प्रायश्चित्त, नदम एतराफ़- 
तलाफ़ी ( कफ्फ़ारा, तौबा ), र्पिटेस कनफ़ेशन्‌-एक्सपियेशन! (70)8060008- 
00768870058590]90707 ) | 


पुनजन्म । 

पुनरजन्म के बारे मे भी यह खयाल करने की बात है कि कुरान या हदीस 
मे कही इस से इनकार नही किया है। बल्कि कुछ कलाम ऐसे मिलते हैं जिन 
का इशारा, कुछ आलिम मौलवियों और सूफ़ियो के खयाल में, पुनर्जन्म के 
मानने की तरफ है | “अह्यातना बादे अमातना”, “कुल योह्यी हल्लजी अनशा- 
अहा अव्वलमर्र”, यानी हम लोगों के मर जाने के बाद उसने हम को फिर 
जिलाया है, और जिस ने पहिले तुम को जिलाया है वही ठुम को दुबारा भी 
जिला सकता है । “युखिजुल्‌ ह्या मिनल मय्यती, व युखिजुलू मय्यता मिनलू 
हय्यी??, वह खुदा, हयात ज्िदगी से खारिज कर के मौत में डालता है, और मौत से 
खारिज कर के हयात मे । “कैफ़ा तकफुरूना बिल्‍्लाहे, व कुन्तुम्‌ श्रग्वातन्‌ फ़ा 
अह्कुम , सुम्मा युमीतोकुम्‌ , सुम्मा योष्विकुम्‌ , सुम्मा इलेहे तर्जउन”, यानी 
तुम अल्ला से किस तरह इन्कार कर सकते हो, हार्ला कि तुम बे-जान थे, उस 
ने तुम्हें जिन्दा किया, और फिर तुम्हें मारेगा, और फिर जिलायेगा, और फिर 
उस की तरफ़ लौट कर जाओगे । यह बात गीता की सी ही है, “बहूनां जन्मना 
अते ज्ञानवान्‌ मां प्रपद्मते” | यानी बहुत जन्मों के बाद, ज्ञान पा कर, आदमी 
मेरे, पास, परमात्मा के पास, पहुँच जाता है। एक और वाक्य क्वरान मे मिलता 
है जो गीता के इस वाक्य का बिल्कुल समानार्थ वा अनुवाद ही मालूम 
होता है। “या अ्य्योहलू इन्सानो इननका कादिहुन्‌ एला रब्बेका कादिहन्‌ 
फ़ मुलाक़िहदे लतकंबुन्न तबक़न्‌ अन्‌ तबक”, यानी, ऐ इन्सान, तू अपने 
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रब (खुदा ) की तरफ़ जॉफिशानी करता हुआ जाने वाला है; तबक पर 
तबक, दर्जा ब दर्जा, तुक को चलना है। 

और मी कुरान में कहा है, “मिनहा खलक़ना कुम्‌ , व फ़ी हा नोईदुकुम्‌ , 
व मिन्‌हा नुखरुजुकुम्‌ , एला तआरतीन्‌ उखरा”, यानी मै ने तुम को मिद्दी से 
पैदा किया, और उसी के अदर तुम को लौय दूँगा, और उसी से फिर निका 
लूँ गा, लगातार, आखिर तक, और “ सुम्मा बअसमाकुम्‌ मिन्‌ बादे मौतेकुम्‌ 
लश्नल्लकुम्‌ तुष्कुरन ,”” यानी फिर मैं ने तुम को मबऊस ( पैदा ) किया 
तुम्हारे मर जाने के बाद, ताकि तुम मेरा कुछ शुक्र करो । 

कुछ लोग कुरान के इन लफ़्जो के मानी दूसरी तरह लगाते हैं। पर इस 
मे तो कोई शक है ही नहीं, कि खलीफ़ा हारू रशीद के ज़माने के मोतज़िला 
फ़िकें के लोग पुनर्जन्म को मानते थे। शैख-उलइश्राक, अल ग़िज्ञाली, मौलाना 
रूम, उमर खय्याम, कौरा, और ञ्राम तौर से सूफी लोग भी, इस मे एतबार 
( विश्वास ) करते थे | बल्कि वैदिक धर्म वालों से ज़्यादा बारीकी से इस पर 
विचार किया था। मनुष्य जन्म के बाद मनुष्य जन्म को नसख, पशु जन्म को 
मसख, वनस्पति जन्म को रसख, और मणि आदि पत्थर रूप मे जन्म को फ़सख 

ते ये। यहॉ तो एक पुनर्जन्म शत्द ही से काम चलाया। मौलाना रूम 
का कहना मशहूर है, 
हस्‌ चो सबज़ा बारहा रोहइंदः भम्‌ ; 
हफ़्त सद्‌ हफ़्तादु काछिब दीदः अस। 

यानी घास के ऐसा में फिर फिर उगा हूँ, सात सौ सत्तर जिस्म मैने देखे 
हैं | बाइबल मे भी कहीं पुनर्जन्म की तर्दीद नहीं की है, इस से इनकार कहीं 
नहीं किया है; बल्कि कईं जगह इस के मवाफिक बातें लिखी है | ईसा मसीह ने 
एक मौके पर कहा कि जो इलैजा ( इल्यास ) नाम का नबी था, धही जान 
दी बैप्टिस्ट नाम के फ़कीर के रूप में फिर जन्मा है। आग़ा खां के 
फ़िके के मुसलमान आज भी तनासुख यानी पुनर्जन्म को मानते हैं, और 
मुहम्मद पेगृम्बर को ब्रह्मा का और अली को विष्णु का अवतार बताते है | 
ठीक ही है 


४. सब॒० |] योग और सुलूक २५४. 


यद्‌ यद्‌ विभूतिमत्‌ सरूुव, श्रामद्‌ ऊन्षितमेव वा, 
तत्‌ चद्‌ एवं अवगच्छ त्वं, मम तेजो5'शबहम्मवम्‌ | ( गी० ) 
जो भी कोई आली शख्‌सियत दुनिया मे नज़र आबे, उस को मेरी, 
में की, खुदा की शान के किसी जलाली या जमाली ज़रें का इज़हार 
ही जानो । 


दूसरी सक्ष्म बातों में समता । 


वैदिक धर्म का सर्वोत्तम अंश, वेद का अंत, वेद की परा काष्ठा, वेदांत, अश्म- 
विद्या, अध्यात्मशात््र, माना जाता है । यही दशा इस्लाम धर्म मे तसवब्बुफ़ की, 
सूफ़ी मत की, है । ईसाई धर्म में यही अंश “मिस्टिसिज्ञम' और “शसास्टिसिक्रम! 
के नाम से प्रसिद्ध है । योग को तसब्बुफ मे 'सुलूक” कहते है; शब्दार्थ वही 
है , योग के मानी जोड़ना, मिलाना, लगाना; सुलूक के मानी भी मेल करना, 
मिलाना, सीना ( सिल्क! से, डोरे से ); जीवात्मा को परमात्मा से मिलाना, 
जीवात्मा को अपनी परमात्मता पहिचनवा देना | जैसे योग मे भूमि पर भूमि, 
काष्ठा पर काष्ठा माना है, वैसे ही सुलूक मे भी तबक पर तत्नक, मकाम पर 
मकाम [ सत्‌-चित-आनन्द ब्रह्म का स्वभाव है; बुजूद-इल्म-शुहरद अल्ला की 
सिफ़्त है। ईसा ने जो कहा है, “आइ ऐसम दि वे, दिद्र,थ, दि लाइफ़”, इस का 
भी मतलब यही है कि मे (वे, मार्ग ) सत्‌ , (टू, थ, सत्य ) चित्‌ , (लाइफ़, जीवन, 
प्राण ) आनन्द ( हूँ ) है; शरीअ्रत, हकीकत, तरीकत, ये तीन मार्ग वा कांड वा 
अग, धर्म मज़हब-रिलिजन के, इन्ही तीन से तश्रल्लुक व मुताबकत रखते हैं। 
आरंभवादी ईजादिया, परिणामवादी शुहृदिया, विवत्तेवादी बुजूदिया है। जीवन्मुक्त 
को इन्सानुलू-कामिल्‌ या मर्दि-तमाम कहते हैं; इ'जील को जबान मे, 'सन्‌ आफ़ 
गाड?, “ईश्वर का पुत्र', ईश्वर का पाषंद; पूर्णाववार को मज्जहस्श्रतम्म | जप, 
क्रियायोग, प्राणायाम, धारणा, ध्यान, समाधि आदि को, ज़िक्र, श्रशशाल, 
हबूसि-दम, मुराक्तिबा, मुकाशिफ़ा, मुआइना बग्ेरा; यम-नियम को मुजाहिदा; 
ईसाई ग्नास्टिक और मिस्टिक लोग इन के नाम ( अग्नेज्ञी मे ) 'लिय्नी', फ़ास्ट? 
(विजिल”, वाउज़ः, “्रेथरेग्युलेशनः!, 'कानटेम््लेशन!, कानसेनट्रशन?, 
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मेडिटेशन! आदि कहते हैं ।१ वैदिक धर्म मे सात ऊपर के लोक और सात नीचे 
के पाताल माने है, इस्लाम मे सात अश और सात अर्द इन्ही को कहते हैं । 
जैसे भूः, भुव३, स्त्रः आदि नाम हैं वेसे आलमि नासूत (या दुनिया, या शहादा), 
आलमि-मिसाल, मलकूत, जबरूत, लाहूत बग़ैरा। और भी नाम इन्हीं चीज़ों 
के दूसरे आकार्प्रकारों के कहे हैं | जैसे वेदान्तियों ने योग साधन कर के स्थूल 
से सूक्ष्म आदि शरीर को, जीते जी, ( “मुज्लाद्‌ इषींका इबः?”--कठ उपनिषत्‌ ) 
अलग कर लेने के लिये कई शरीर, स्थूल, सूक्ष्म, कारण, अथवा पंच कोष, माने 
हैं ; तथा बौढ़ों ने स्कन्ध; जैनो ने बर्गगा, आदि ; एव सूफियों ने भी कई, नफ़स, 
रूह, नृस्मा वगेरा माने है, और बाइबल में, बाडी-सोल-स्पिरिट! ( 900ए-80प)- 
807 ) माना है। मोक्ष या निर्वाण को नजात, मेराज, फना-फ़ी-अल्ला ( फ़ना- 
फ़िल्ला, ब्रह्म लीनता ) कहते है; ईसाई लोग इसी को 'साल्वेशन?, 'त्रियाटिव्यूड?, 
आदि कहते है । निष्कर्ष यह कि “फकत तफाबत है नाम ही का, दर असल सब एक 
ही हैं, यारो |”; वस्तु एक है, देखने वाले अनेक है; स्थान भेद से थोड़ा थोड़ा 
दर्शन भेद और नाम भेद हो गया है। खुद कुरान मे साफ़ लिखा है, “इन्नह 
ल फो ,जुबूर इल अव्वलीन”, यानी प्राचीन धर्मों की धर्मपुस्तकों मे जिन का 
उन धर्मों के बृद्धों बुजुर्गों ने लिखी है, इस कुरान की सच मूल और मुख्य 
बातें पहिले लिखी जा चुकी हैं । वही वही बाते, दूसरी मनुष्य जाति के लिये, 
दूसरे काल, दूसरे देश, दूसरी अवस्था में, दूसरी माषरा मे लिखी गईं। इस 
लिये अब भाषा बदल कर थोड़े हेर फेर से, इस देश, काल, अवस्था, जाति के 
प्रयोजनों के अनुसार, फिर से कही व लिखी जाती हैं; पर मुख्य और मूल बाते 
वही हैं, जो अगले ज्ञमानों मे भी फिर फिर कही जा चुक्री है | 


नासमझी मे भी समता । 


मुख्तसर यह कि अगर “चश्मानि दिल? से, हृदय की श्राख से, मुहब्बत और 
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९ श्प्द खुदा के ठेकेदार-- हमारा ही खुदा” [ सम० 


- चुने हुए ( चोजन्‌ रेस ) है, हमी क्रैशी ( जाति, जिस मे मुहम्मद पैगञम्बर पेंदा 
हुए ) खास खुदा के 'यारे बल्कि ठेकेदार या मालिक ( स्वामी ) ही हैं, हमी 
( ब्राह्मण, भू सुर, भू-देव, ब्रह्म के ठुकढ़े, ज़मीन पर चलते फिरते देवता ) ब्रह्म- 
गाड-अल्ला की शान हैं; मगर भाइयों ! दोस्तो! हम लोगों को इस अहकार 
ओर ग़हूर के घोखे मे नहीं पढ़ना चाहिये। परमात्मा-खुदा श्रन्ला, अनंत, ला- 
इन्तिहा, “अनऐंडिडः” है और वही हमारी आप को रूह है, रूह-उल्‌-रूह है, 
, सूत्रात्मा है, विश्वात्मा, जगदाव्मा, विराडात्मा, परमात्मा, है| इस मे से अनगिनत 
. अवतार और मसीह और रसूल आये, आ रहे हैं, और आते रहेंगे। अपने 
| श्रपने देश और ज़माने के लिए सब ने अच्छी अच्छी बातें सिखायी और 
सिखा रहे है और सिखावेंगे | सब की मुनासित्र इज्जत, आदर, करना चाहिये | 
यह कभी खयाल में नहीं लाना चाहिये कि जो किसी एक ने कोई खास तरीका 
किसी देश -काल-अवस्था, मुल्क-ज्ञमाना-हालत, के लिये बताया, वही, जबरदस्ती 
से, सब आदमियों से, सत्र जगह, सच हलतों मे, मनवाया जाय, और बाक्ली सत्र 
' की बाते मिटा दी जायें। और सर्वोपरि यह सदा याद रखना चाहिये कि मुख्य 
धमंतत्व, ज्ञानसार, परमगुहा, सब्र ने एक ही सिखाया, अर्थात्‌ , "मै? जीवात्मा, 
हो परमात्मा है। “इन्नि अनल्लाहू, ला इलाहा इल्ला अना??, “अरह ब्रह्म, नास्यद्‌ 
आत्मनः ( अ्रपश्यत्‌ )?। 
इस तौर से यदि देखा जाय, कि मुहम्मद का असल अर्थ हक्कीकृति-सुहम्मदी, 
यानी अकलि-कुल, श्रर्थात्‌ मह्यन्‌ आत्मा, महत्तत्व, बुद्धितत्त, है, तब तो यह 
वहना ठीक हो जाता है कि जो जीव उस तक पहुँचा वही मुक्त हुआ, नत्री, 
परमर्ि, हुआ, खातिमुन्नबूअत हुआ, खुदा का इकलोता बेटा, ब्रह्मस्वरूप, हो गया | 


मज़हब मे जबरदस्तों नहीं । 


सभी मजह॒ब वालों ने, कभी न कमी, दूसरे मजुहब वालों को अपने मज़हब 

मे लाने के लिये, जबरदस्ती से, जब्र से, बलात्कार से भी, कोशिश की है, 
> किसी ने कम, कम किसी ने ज्यादा, किसी ने बहुत ज्यादा। मगर मज़हकब मे 
' जबरदस्ती की कारवाइयों चाहे थोड़े दिन के लिये.कएगर हो भी जाम, पर द्वहुत 
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जल्द ही ज़वाल और मुसीबत उन के करने वालों पर आरती है, और आई है । 
जो जब्र से जल्द बढ़ता है, वह दूसरे के जब्र से वैसा ही जल्द घट्ता मी हे । 
वजह सीधी है, उस के दुश्मनों की संख्या, अदद, हमेश। बढ़ती रहती है, जो 
उस का बुग चेतते ही रहते हैं। पच्छिम की कोमो का हाल देखिये। शिष्टता 
सभ्यता तहज़ीब की चोटी पर पहुँच कर, काम, क्रोध, लोभ, और अहंकार के 
मारे एक दूसरे को मारे डालते हैं । इस भारत देश मे कहावत है कि जब चींटे 
के पर निकले तब उस की मौत करीब है। फ़ारसी मे कहावत है, “अगर बर हवा 
परी, मगसे वाशी; वगर दर आब रबी, माही बाशी; दिल बदस्त आर, ता कसे 
बाशी”' अगर हवा पर उड़ो तो मक्खी हुए, अगर पानी के भीतर तैरों 
तो मछुज्नी हुए, अपने दिल को काबू में लाओ तो आदमी इन्सान बनो; 
एयरोप्लेन मे उड़ते है, सबमेरीन मे तिरते हैं, इन्तानियत से, मेलमिलाप 
से, मुहब्बत से, जिन्दगी कैसे बसर करना चाहिये, यह नहीं जानते। और भी 
बड़ी मोटी बात है। धमक्रा कर, मन का विश्वास तो बदला नहीं ही जा 
सकता। अगर मार पीट कर, डर दिखा कर, हम दिन के वक्त किसी से 
कहलवा भी ले कि दिन नहीं रात है, तो उस का मन तो बदलेगा नहीं, भ्ूठ 
बोलने की, कूठे और कायर का काम करने की, आदत ही उस में और उस की 
नस्ल में कायम होगी | ऐसी ही बातों का खयाल कर के ,क्ुरान मे बार बार कहा 
भी है, “ला इक्राह् फिद्‌ दीन”, यानी मजह॒त्र के मामिले में कोई ज़बरदस्ती 
नही है, “लकुम्‌ दोनुकुम्‌ बले यदीम?;, यानी तुम्हारे लिये तुम्हारा दीन, हमारे 
लिये हमारा दीन, “ उदू एला सत्रीलि रबबका बिलू हिक्मते वल्_मोएह्ज़तिल 
हसनते”, यानी रब्ब की तरफ बुलाओ लोगों को, हिक्रमत की राह से, और 
अच्छी नसीहतों से । 
कथनी से करनी बड़ी । 
सत्र से उम्दा हिक्रमत तो अपनी जिंदगी का नमूता है। 
यद्‌ यद्‌ आचरति श्रेष्ठ: तत्‌ तदू एवं इतरों जन; | ( गी० ) 
“एक्ज़ान्पल टीचेज़ बेटर देन प्रीसेप्ट” ।* 
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२६० अपने सदाचरण से धर्म सिखाइये [ सम० 


जिस को लोग जानते हैं कि यह आदमी अच्छा है, नेकनीयत है, सच बोलता 
है, धोखा नहीं देता, दूसरों का दिल से भला चाहता है, उस की शिक्षा को सभी 
बातों मे लोग मानने लगते हैं | पैग़म्बर मुहस्मद को उन के जान पहिचान के 
आदमी “अल अमीन?, यानी विश्वासपात्र, श्रद्धायोग्य, पुकारते थे | इस से बढ़ कर 
दूसरा खिताब हो नहीं सकता । आज भी यही अपनी आँखों के सामने देख 
लीजिये; गान्धी जी को उनके दुश्मन भी अच्छा द्दी कहते हैं | अपनी जिदंगी, 
अपनी रहन सहन, अपने चाल चलन की खूबी से ही अपने धर्म का प्रचार 
क्रना--यह सब से अच्छछा तरीका है। इत्रफ़रोश गनन्‍्धी की दूकान के लिये 
“सैनबोर्ड” की ज़रूरत नहीं है, उस की खुशबू ही सब को खींचती है। उमदा 
मिठाई की दूकान पर लड़कों को जबरदस्ती नहीं ले जाना पड़ता | हों, दूकानदार 
ऐसा बेतमीज़ भी न होना चाहिये कि जो कोई सौदा ख़रीदने आबे उस को 
दुतकार दे । कोई मजहब वाले एक ग़लती करते हैं, तो कोई दूसरी । अच लोग 
समझने लगे हैं कि हिन्दू घमं वालों ने अपने ऊपर भारी ज़्वाल और मुसीबत, 
खास कर दूसरी बढ़ी भूल की वजह से बुलायी है । सब मजहबों को सिफे अपनी 
दूकान खुली रखनी चाहिये, और सौदा उमदा रखना चाहिये। अपनी अपनी 
पत)्तन्द के मुताबिक़ लोग आप ही लेने आवेगे । 


मज्ञहब नहीं इन्सानियत फेलाइ्ये । 


यह खयाल, कि हमारा मज्ञहृत्र फैलने से हमारी कौम मज़बूत हो जायगी-- 
यह भी एक बड़ी भूठी माया हे । इतिहास, तवारीख, के एक एक सफ़दे पन्‍ने 
से मालूम होता है, और आज श्रपनी आँखों के सामने दिखाई देता है, कि 
हिन्दू राजा हिन्दू राजा से, ईसाई क्ौमे ईसाई कौमो से, मुसलमान राजा और 
क्ौमे मुसलमान राजा और क्रौमो से, वेसा ही, बल्कि उस से ज्यादा, लड़ते आये 
और लड़ते जाते है, जितना दूसरे मज़हब वालों से। किसी मज़हब की ऊपरी 
नुमाइशी दिखात्रा रीति रिवाजों के फैलाने से कोई कौम मज़बूत नहीं होती, बल्कि 
उस इन्सानियत, मनुष्यता, मेल-मुहब्बत, नेकी के फैलने से, जो ही सब्र मज़हल्रों 
धर्मों का लुब्बि-लबाब, सत्त-सार है। ये ऊपरी नामरूप तो कपड़े पहिरावरे की सी 


४. सब॒० ] सम्प्रदाय नहीं, मनुष्यता फैलाइये २६१ 


हैँ 


चात है, जिस को जैसा मन भावे ओढो या छोड़ो । इन मे जबरदस्ती करना बड़ी 
भूल है; हों, सलाह, मश्विरा, परामशं, शिक्षा, सम्यता से देना, जायज़ है । 

हर मज्ञहब मे, मुख्य धर्म और गौण घर्मं का भेद, उसूल और फुरू की 
तमीजू, 'एसेशल” और “नान-एसेनशल्न' का विवेक किया है। उसूल सब के एक 
ही हैं, फुरू मे कुछ फ़के है, और उन मे भी मुशाबिहत, साहश्य है, जैसा 
दिखाने की कोशिश पेश्तर की | ', 

जो लोग अपने मज़हब की तबलीग़, अपने धर्म का प्रचार, ज़बान से भी 
करना लाजिमी ही समझें, वे शाइस्तगी से, सभ्यता से, दलील ओर हिकमत और 
युक्ति से, करे । अपने मजहब की खूबियाँ दिखावें, पर दूसरे मज़हब की मज़म्मत 
निंदा न करें । सब मजहबों मे जो मुश्तरका ( समान ) बाते है, उन का ज्यादा 
ख्याल रक्खें, ओर ,खुसूसियत ( विशेष ) और ऊपरी फ़के की, रीतियो रस्मो 
की, बाते हैं, उन की तरफ़ थोड़ा कम ध्यान करें। सब आदमी, नेकचलन हो 
कर खुदा ईश्वर के प्यारे हो जायें--इस की फ़िक्र ज्यादा रखें। मेरी उठक 
बैठक को ही नकल सब करें--इस की कम | अगर मुबल्लिश और प्रचारक लोग 
ऐसा अमल करें, तो यह सब झगड़े, जो आज बरपा हैं, दूर हो जाये । हिन्दुस्तान 
में दुनिया के सब मज़हब मौजूद हैं | अगर यहाँ मज्ञह्वी मेल का नमना क्रायम 
हो जाय, तो सारी दुनिया मे इस का असर फैले । और प्रायः ऋरगड़ा भी सिफ, 
हिन्दुओं और मुसलमानों मे ही देख पड़ता है । यह रूगदा तभी दूर होगा, जब 
दोनो मजहब्रों की अ्रस्लियत को दोनों पहिचाने, एक दूसरे के गुणों को, खूबियों 
को, ज्यादा देखें, दोषों को, ऐज़ों नुकूसों को कम, और एक दूधरे को जो कुछ 
कहूँ सुने, समर्भे सममावे, वह शाइस्तगी ( शिष्टता ) से । 

ज्यादती हर बात में बचाना चाहिये । धर्म मज़ह॒ब की भी | इस में भी 
जोश और ज्ञोम का हमहमा, सच्चे धर्ममजहब के खिलाफ है। क्रुरान मे कद्दा 
है. ला-तअतदू इन्‍ना अल्लाहा ला योहिब्बुल मोतदीन”, यानी हृद से ,ज्यादा 
बढ़ने वालों से अल्ला परमात्मा मुहब्बत नहीं कय्ता | यही अर्थ संस्कृत में भी 
कहा है, “आश्रयेन मध्यमा बृत्ति, अति सर्वत्र वर्जयेत'?, यानी बीच का गयणस्ता 
पकढो, और किसी काम मे अति मत करो। इर आदमी को सुनासिब है कि 


२६२ “ युगयवत्तित नही, युगप्रवर्तक बनिये [ सम० 


अपने मा बाप की, अपने अवतार मसीह रसूल की, इज्ज़त करे, पर यह मुनासित्र 
नहीं कि कोई किसी से कहे कि तुम भी मेरे ही मा बाप की ही इज्जत करो, 
अपने मा बाप की नहीं । अपने माबाप की इबादत के बाद, दूसरे दर्ज मे, 
दूसरों के मा बाप की इज्जत करना, जैसे अपने चचा चार्ची की, यह वाजित्र है | 
हाँ, जो सब का अ्रव्वल मा बाप, परम पितामह, अल्ला, परमात्मा, गाड के नामो 
से, और रूह चेतना के रूप से, हर आदमी के भीतर बैठा है, उस की पूजा दिल 
से सभी को करनी चाहिये | 


कोन जिम्मेदार ! 


इस की जिम्मादारी, कि इस तरह पर अमल हो, धर्माचायों और मज़ह्बी 
पेशवाओं पर है। उन को चाहिये कि मुँह देखी बात न कहै, भूठी बदनामी को 
न डरें, फूठी नेकनामी और वाहवाही की लालच न करे । घन दौलत, ऐश 
आराम, ऐश्वय हुकूमत का लोभ छोड़ें | आदर सम्मान इज्जत पर संतोष करे | 
अपनी अपनी उम्प्रतों को ( अनुयायी वर्गों को ) सच्ची सलाह दें | हक-गोई से, 
सच बात कहने से, गुरेज्ञ करने के लिये, जान बचा कर भागने के लिये, यह उज्र, 
यह बहाना, न पेश करे, कि अभी लोग तैया३ नहीं हैं, जमाना मोज नहीं है, 
हवा ना मवाफ़िक है, वातावरण अनुकूल नहीं है, कोई सुनता नहीं हे, बगेंरा, 
क्या | बुद्ध और मूसा, शंकर और रामानुज, ईसा और मुहम्मद, कबीर 
और नानक, ने जमाने का इन्तिजार नहीं क्रिया, लोगों के तैयार हो जाने 
का आसरा नहीं देखा, बल्कि अपनी रूह, अपने इल्हाम, श्रपने श्रावेश, के ज़ोर 
से लोगों को तैयार किया, ज़माने को बनाया, हवा को बदला, श्रादमियों के 
क़लबों मे इनकिलाब पैदा किया ; युगप्रवत्तेक, कालकारक, अघू-लू वक्त, हुए, 
प्रवाह-पतित, काल-कृत,इब॒न्‌-उल्‌ वक्त नहीं। श्रगर, अज़ खुद, अपने आप, लोग 
तयार हो जायें, जमाना बदल जाय, तो पेशवाओों, नेताश्रों, लीडरों की ज्ञरूरत 
ही क्या रह जाय ! ओर मज़हबी पेशवाओ्ों और धर्माचार्यों से मी ज्यादा 
ज़िम्मेदारी एक मानी मे जनता ( अबाम ) पर है। नौकर जब जब हाकिम और 
शाहबन गये, राष्ट्र प्रबन्ध ( मुल्की इन्तिज्ञाम) की जगह नौकरशाही हो गई, ' 


४. सब० ] सत्र धर्मों और धर्माचार्यों से आप स्वयं बड़े हो र६र३: 


तब तब प्रजा को ही उस को फिर से दुरुस्त करने की फिक्र करनी पड़ी | प्रजा" 
ही ने उन मुन्तज्ञिमो ( अधिकारियों ) को मुकरर ( नियुक्त ) किया था जो 
अब ब्रिगड गये । अन्न प्रजा ही को उन्हें फिर अपने वश ( काबू ) मे लाना ' 
है । इस के लिये प्रजा को अपनी बुजुर्गी ( गुरुता, गौरव, बड़प्पन ) पदिचानना 
चाहिये। तभी नौकर भी उस की बुजुर्गी मानेगे । यही हालत ( अवस्था ) 
धर्म और मजहन्न की है। अपने को पहिचानिये, अपनी रूह को जानिये मज्ञहब्री 
स्वराज हासिल कीजिये । यह बहुत सहज भी है, और निहायत मुश्किल भी है । 
पच्छिम से पूरत्र की ओर, बाहर से भीतर की ओर, आँख फेरने की देर है। 
मजहबी स्वराज हासिल होने के साथ ही सियासती राजनीतिक स्वराज खाहम- 
खाह मिल जायगा | 


आंदमी आए सब्र मज़॒द्बों से बढ़ा है । 


इस सभा में सभी मजहबो के मानने वाले मौजूद हैं | हर एक को अधिकार 
( इख्तियार ) है कि अपने मौजूदा मजहब को, अपने वर्तमान धर्म को, जत्र 
चाहे उतार दे, और जिस दूसरे मजह॒ब धर्म को चाहे ओढ़ ले, जैसे एक 
कपड़े को उतार कर दूसरे को पहिन सकता है। इम छोटी-सी बात पर आप 
लोग खूब ग़ोर ( ध्यान ) कीजिये | बात सीधी है, प्रत्यक्ष है, ऑँख के सामने 
है, इस मे किसी दलील की जरूरत ही नहीं । इस की तरदीद, इस का खणडन, 
हो ही नहीं सकता । कैसे हो ? रोज हम लोग देखते ही है कि कितने ही आदमी 
एक धर्म छोड़ कर दूसरा धर्म उठा लेते है। तबलीग़ और प्रचार के मानी 
यही हैं कि लोग एक धर्म को छोड़ कर दूसरे धर्म को उठा लें। पर इस बात 
का असली नतीजा क्‍या निकलता है, उस पर गौर कीजिये | इस का असली 
नर्तीजा यही निकलता है कि सब मजहबों और घर्मों से आदमी की रूह (आत्मा) 
बड़ी है, वही रूह इन सत्र मजहबों के बीच में तजवीज़ञ ( निर्णय ) करती है, 
कि कोन ज्यादा अच्छा और कोन कम अच्छा, क्रिस को लेना चाहिये, किस को 
छोड़ना चाहिये। सब किताबे, सब पोधियों, वेद, जिद अबस्ता, इंजील, तौरेत, 
कुरान, त्रिपिय्क, गुरु ग्रंथ साहब इत्यादि, तथा सब्र मज़हबी पथप्रदर्शक (रहनुमा), 


र्क््छ अपने हृदय मे सब वेद-कुरान भरा है [ सम० 


अवतार, ऋषि, मुनि, रसूल, पैग्गम्बर, मसीह, नबी, सबी आप से दर्खास्त 
( प्रार्थना ) करते हैं कि मुझ को मानो, मुझ को मानो । आप जिस को चाहते 
हो मानते हो, नही चाहते तो नहीं मानते, और अलग, दूर, हटा देते हो । 
इस से बढ़ कर क्‍या ज्यादा सरीही सबूत ( प्रत्यक्ष प्रमाण ) चाहिये कि आदमी 
की रूह इन सभों से बड़ी है! इस्लाम मे बहत्तर ओर सनातन धर्म 
मे कई सौ फ़िरके, पथ, मत मतान्तर, जो पैदा हो गये हैं, वे भी, खराबी करते 
हुए भी, इसी इन्सानी रूद् के बुजु्गीं, बद़प्पन, के सुबूत हैं, कि आदमियों ने 
ही मनमाना मजहबों की शकल वकतन्‌ वक॒तन्‌ ( समय समय पर ) बदल 
डाला | जैसा सूफियों ने कहा है, 
है अपने सीने मे उस से ज़ायद, जो बात वायज़ किताब मे है । 
भसहफ़ि दिल बी, कि किताबे बेह्‌ भज़ ईं नेस्त । 
अपने दिल ( हृदय ) के कुरान-वेद को देखो, इस से बढ़ कर कोई किताब 
€ पुस्तक ) नही है | 
भात्मैव देवताः सर्वाः सर्वमात्मन अवस्थितम्‌ । 
आत्मा ही सब देवता हे, सब कुछ आत्मा मे, अपने मे, अपने दिल मे, 
भरा पड़ा है। 
दर इक़ीकृत ख़ुद तु ईं डम्मुल-किताब; 
ख़द ज़ि ख़द आयाति ख़ुद रा बाज़ याव । 
( साँचहु तू तो आपु है सब वेदन की मार, 
अपुने आपा माहिं तें जो चाहे सो पाय, 
आतम-गान ऋचान कौ भीतर ही से छाय । ) 
निंतरां सत्य यह है कि तुम आप ही कुरान की मा, वेदमाता, हो । अपने 
विषय की, आत्मा के विषय की, आयते ( ऋचा ) अपने आपे मे से 
हूं ढ़ निकालो | 
ऐसी सब दलीलों ( थुक्तियो, देतुश्नों ) का निचोड़, सूफियों ने कुछ शेरों 
( #म्रेकों ) मे रख दिया है। 


४. सब० ]. ईश्वर है या नहीं, इस का निर्शय भी श्राप ही करते दो २६५. 


ज़ाँ कि उस्ता रा शिनासा ख़द तु टू, 

,.. जुम्लः उस्ता रा ख़द डस्ता हम तु ई। 
ूँ हकीकृत रा मुहकृकिक्‌ ख़ुद तु ई, 
ऐन हक ईनस्त ऐनुल-हक तु ई। 
हस्तिये रब रा मुजच्विज़ चूं तु ई, 
बिल यकीन अछाहि-अकबर ख़ुद तु ट्। 
( जेहि चाहै तेंद्वि गुरु करे, नहि तौ करि दे दूर, 
तू ही; तातें गुरुन को गुरु तू ही भरपूर । 
साँच झूठ बिच, साँच कौ, तुद्दी करे निपटार, 
सब साँचन तें साँच तू , साँच बनावनहार । 
ईंइवर है वा है नहीं, तू दही करे विचार, 
तौ परमेश्वर है तु ही, ईश्वर को करतार | ) 

इस भाव को सस्कृत में यों कह सकते है । 
भापाउनाप्विवेकी त्वं, स्वयमाप्त तमो5सि अतः । 
शास्त्रा-5शाख-प्रथक-कर्ता स्वं हि, शास्लितमस्‌ ततः । 
गुरोयोग्यत्वविज्ञाता स्व, ततो5सि युरोगुरू। 
सत्याउसव्यविनिश्चेता त्वं, ततो5सि सतो5पि सत्‌ । 
ईंशवरास्तित्वनिर्णता त्वं, ततो5सि परेष्रवरः । 


उस्ताद ( गुरू ) की योग्यता ( लियाकत ) पहिचानने वाले, यह आदमी 
गुरु मानने योग्य हैं या नहीं हैं इस का विवेक करने वाले, तो तुम ही ही, 
जिस को चाहते हौ उस को अपना गुरु बना लेते हो, जिस को नहीं चाहते उस 
को हटा देते हो, इस लिये नितररां तुम ही सब गुरुभों के शुरु हो। यह सत्य है, 
यह अ्रसत्य है, ऐसा निश्चय करने वाले तुम ही हो, जिस बात को चाहो सच 
मान लो, अर्थात्‌ सच कर दो, सच बना दी, नहीं तो झूठी मानों, भूटी बना दो, 
इस लिये सत्‌ के भी सत्‌ , सत्ता के हृदय, सत्ता के सार, सत्ता के कर्ता हर्ता 
धाता विधाता, ठुम ही हौ । ईश्वर है या नहीं है, जीव से, संसार से, मित्र, इन का 
बनाने, ब्साने, बिगाबने वाला कोई दूसरा ईशिता है या नहीं है, इसका निर्ण॑य, 


२६६  रुच्चे स्व! को पहिचानो, तभी सच्चा स्व-राज पाझ्मोगे.._[ सम० 


करने वाली तुम्हारी ही रूह, तुम्हारी ही बुद्धि आत्मा है, तुम ही हो, इस लिये 
ठुम स्वयं परम-ईश्वर, परम-आत्मा हो | 

तो इस रूह ( आत्मा ) को ही पकड़ना चाहिये | इस के बल से हम सब को 
चाहिये कि अपने अपने मज़हबों मे, सामाजिक दस्तूरों मे, देश के बन्दोबस्त 
मे, धर्मनीति, आचारनीति, राजनीति मे, जो खरात्िया आ गई है उन को दूर 
कर दे | यह मत कहिये कि यह तो घर्म मजहत्र की बात है, इस में बोलने का 
काम नहीं | जब आप की रूद्द को, आप के स्व को, यह ताकत (शक्ति) है कि एक 
मज़हब्र को बिलकुत छोड़ दे ओर दूसरे को त्रिल्कुल ओढ़ ले, तो क्या यह ताकत 
नहीं है कि मौजूदा मजहब को ज़रूरत के मुताबिक धटा बढ़ा कर दुरुस्त कर ले ? 
बिना ऐसे घटाये बढ़ाये, फिके ओर सम्प्रदाय बने कैसे ! यही सब्र ताकत रखने- 
वाली रूह असली “स्व” है | हृदीस मे इसी लिये कहा है कि जिसने अपने को 
पहिचाना उस ने खुदा को पहिचाना--“मन्‌ अरफ़ा नफ़्सहू फ़कद अरफ़ा 
रब्बहू? | जब इस रूट को, जो खदा का नूर है, हम लोग पहिचानेगे, तभी 
मज़हवी झगड़े गिटेंगे ओर मजहबी स्वराज मिलेगा। और तभी राजनीतिक 
सियासती, सच्चे स्व-राज की भी शक्ल हम पहिचानेंगे, ओर तभी वह स्वराज 
भी हम को मिलेगा। बिना इस सच्चे स्व” को, अपने को, फिर से पहिचाने, 
हिन्दुस्तानी कौम मे बुजुर्गी; गौरब, गुरुता, मान्यता, वापस नहीं श्रावेगी 
एक महात्मा गान्धी से इस चालीस करोर के जत्थे का काम नहीं चलेगा। इस 
भारा गरोह मे सच्ची रूह डालने के लिये, चन्दरोज़ा जोशाजोशी पैदा करने के 
लिये नहीं, बल्कि सच्ची रूहनियत, ( आध्यात्मिकता, अध्यात्मभाव ) पैदा करने 
के लिये, हर एक जिले ओर हर एक शहर और कस्बे मे हम को ऐसे आ 
चाहिये जो महात्मा जी के ठीक ऐसे नहों तो उन के करीब तो होवें । ऐसे बुजर्ग 
तभी होंगे जन्न सब मजहबों के असली मुश्तरका उसूलों को, ( मुख्य समान 
तिद्धान्तों की ), तरफ़ तब का ध्यान दिलाया जायगा; जच्र देश मे ऐसे बुज्ग 
कम्नत से ( बहुतायत से , होंगे, तब दूसरे मुल्क इस मुल्क़ की ताज्ञीम ( श्रादर ) 
करने लगेंगे, इस की कूबत ( शक्ति ) बढ़ जायमी, और स्वराज आप आवबेगा | 
.कगन में कहा है “कुल तझ्ालौ शला कलेमव्रिनः सवाइम्‌ बईनमा व बईनकुम” 


४. सब० | “मो क कहाँ तू खोजै, बन्दे !” द २२७ * 


सब लोग उस एक बात की तरफ़ आओ जो हमारे और तुम्हारे दर्मियान एक 
है| वेद मे कहा है “सक्भ-वच्छुम्‌ , संवदध्वम्‌, सं वो मनासि ज्ञानताम??, सब 
लोग एक साथ चलो, एक बात बोलो, एक ज्ञान जानो, एक सच्चे “स्व” को 
पहिचानो | यही सबसे ज्यादा जरूरी और पुर-असर अर्थात्‌ प्रभावशाली उपाय 
है, जिस से सच्चा और मजबूत स्वराज, धामिक भी, और राष्ट्रीय भी, हासिल 
( प्रात्त ) होगा और क्रायम ( स्थिर ) रहेगा । 
तफका दर रूह्ि-हैवानी छुवदू; 
रूहि-वाहिद रूहि-इन्सानी बुबद्‌ । ( मौलाना रूम ) 
मेद-बुद्धि, पशु की अवस्था के जीव का लक्षण है। अभेद-बुद्धि, मनुष्यता का। 
रूद्द बा अकुछो इल्म दानद ज़ीस्त ; 
रूह रा ताज़ी व तुर्की ( मुसल्सि व हि दू ) नीस्त। ( सनाई ) 
जीवात्मा को, जीवन का अनुभव, वृद्धि और विद्या से होता है। रूह को 
त॒ुकॉपन या अरबीपन ( था मुस्लिमपन या हिदूपन ) से मतलब नहीं | ' 
मो्ं; कहाँ तू खाजे बंदे, में तो तेरे पास । 
नहि मंदिर मे, नहि मस्जिद मे, में आतम विश्वास | ( कघीर ) 
कह नानक, बिलु आपा चीन्हे मिट्ै न अम की काईं । ( नानक ) 
तुलसी चित छिता न मिटें बिनु चिन्तामनि पहिचाने | ( तुलसी ) 
दूंढने दवार नू' दूंढ़ खाँतँँ , पया परत दे घर दा रस तें नू , 
कही तू ही न होवै यार सब दा, किरे हू ढता जंगलाँ बिच्च जिन्‍नू । 


$.. (बछा शाह) 


ऐ कौम | ब हज रफ़्ता ! कुजा एद, कुजा एद ! 
माश्ूक हमी जार”, विभायेदू, विआयेद ! 
माशुकि तो हमसायः तो, दीवार ब दीवार, 

दर बादिया सरगश्ता चिरा एद, चिरा एद ! 
काना कि तलबगारि-खुदा एद्‌ ! खुदा एद ! 
हाजत ब तलब नीस्त, शुमा एद | शुमा एद'! 
चीजे कि न गर्दीद गुम, भज़ बड़ि जि जोयरेद ! 


धर 
२६८ 


| शिव को देखहु आपु महेँ, अरु मूत्तिन मे नाहि! , [ सम० 


कस्‌ गेरि छुमा नीस्त, कुजा एद ! कुजा एद ! ! (शस्स तम्नेज़ ) 

(हे ! जे हज को हो चछे | छोटि आव [ फिरि आव ! 

प्यारों तुमरो तो यही, तुम इत डत कित घाव ! 

मीत ! खंटो तुब भीत तें वा के धर की भीत ! 

मरु जद्गल सटकत फिरत क्यों भूछे मरमाव ! 

है ! जे खोजत ईंश कौ | तुम ही तो परमेश ! 

वस्तु उज्ञागर, प्रकट, जो कबहूँ हिरानी नाहिं, 

तेहि खोंजन को काज नहिं, नहीं सहन कौ क्लेश ! 

तुम तें दूजो कोड नही, सब तो तुमरहिं माहिं ! 

क्यों भूले ! कित हो फिरत ! कैसो घारे वेश !) 

दिला | तवाफि-दिलाँ कुन्‌ू, कि काबए-मस्फीस्त, 

के आँ ख़लील बिना कद, व इ खुदा खुद साख्त । 

( दिल | फेरी करू आपनो, अरु काबा को नाहिं; 

तोहिं रच्यों परमातमा, रच्यों ख़लीलूढि ताहि ; 

साँचो काचा है तुही, क्‍यों खोजे तू वाहि ? ) 

शिवसात्मनि पश्यंति, प्रतिमासु न योगिनः ; 

भाव्मस्थ॑ ये न पश्यंति, तीर्थे मागति ते शिवम्‌ । ( शिव पुराण ) 

(शिव को देखो आपु महँ, अरु मूत्तिन मे नाहिं; 

जे नदहि देखत आप महेँ, ते तीरथ भरमाहिं | ) 

आत्मानंदः, आत्मरति5, आात्मकीडः, आत्मतृप्तः, स स्व॒राड भवति । 
हम ( छाँदोग्य ) 


सच्चे आत्मा को पहिचानो, आत्मगौरव, आत्मतम्मान, अपने मे लाओ, 


इसी से झूठे क्त्रिम बनावटी धर्म-मज़हबों के बन्धन और भगग़े भी छूटेंगे; 
अन्यायी परराज के भी क्लेश दूर होंगे; सच्चा स्वराज, आध्यात्मिक भी और 
राजनीतिक भी, मिलेगा । 


0 न 
मयथिना-नमाज़-प्र पर । 


इस व्याख्यान, तक़रीर, के अख़ीर मे, ईश्वर से प्रार्थना करना, अन्ला 


४. सच्च० ] पृथ्वी पर स्वर्ग कैसे उतरे २६९ 


की नमाज़ करना, गाड से प्रेयर करना, ख॒दा से दुआ मागना, लाज़िम है; तीन 
मज़हबों की नमाजें, जो आप को सुनाता हूँ, और जिन मे शामिल होने, संगत 
सम्वादी होने, की दरख्वास्त आप से करता हूं, इन से भी साबित प्रमाणित होगा, 
कि हर देस और हर ज़माने मे, इन्सान के हृदय का भाव, परमात्मा के हुज्जुर मे, 
एक ही रहा है-हम को सदबुद्धि दीजिये ! सीबी राह दिखाइये !? 
अरहमान | अश्हीस ! 
इहृदिन अस-सिगात्‌-डल-सुस्तकीम ! 
सिरात-अछज़ांना अनभम्ृता भलेहिम 
गेर-इल मगज़बि-अभल्ेहिम्‌ वला अज्ज़्डीन | 


आमी ! ( कुरान ) 

( है दयालो , हे शुभकर !, हम को सीधा, मुस्तकीम, निष्कंटक निरुपद्वव 
रास्ता, सिरात, दिखाइये, सिखाइये, इहृदिन, हिदायत कीजिये; वह रासत 
जिस पर आप की मेहरबानी रहती है, आप की दी हुई नेमतें मिलती हैं; न कि 
उन की ग़लत राह जिन पर आप का ग़ज्ञब गिरता है ! ) 

'अचर फ़ादर व्हिच भाट इन्‌ हेवन ! 
हैकोड थी दाइ नेम्‌ ! दाइ किझडम कम ! 
दाइ बिल बी डन भौन्‌ अथ, ऐज़ इट इज़ 
इन्‌ हेवनू ! लीड अस नाट इन 
टेग्पटेशन , बट डेलिवर अस फ्राम्‌ 


आारू इंविल !' ( बाइबल )"* 

( हे जगत्पिता ! जगत्सविता ! आप नाम धन्य है, परम पवित्र है, दयामय 
है, स्मरण से ही सब दुःखों को हर लेता है ! आप का राज्य हमारे हृदय मे हो !' 
आप की आज्ञा, आप की इच्छा से, हमारी बुद्धि प्रेरित हो ! ४थ्बी पर श्राप की 
इच्छा का, आशा का, वैसा ही पालन, मनुष्यों द्वारा हो, जैसा स्वर्ग मे देवों द्वारा 
होता है ! हम को प्रलोभनो से बचाइये ! सब पापों से हमारी रक्षा कीजिये ! 
पापों के रास्ते पर हम को मत जाने दीजिये ! ) 


| (पा जि ४७१८०) &॥ ॥] ॥68एथ7 |, 58[|079720 02 [[9 778772 
ब्‌ृ॥५ धाह09ग 2076 ॥॥9 ७ 06 072 00 €४४॥ 85 | ॥5 ॥ ॥28५€/7१ 
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४२७० जब सदबुद्धि और सद्भाव का राज हो [ समर० 


४» अरने | नय सुपथा राये, अस्मान्‌ , | 
विश्वानि, देव |, चयुनानि विद्वान ! 
युयोतधि भस्मज जुहुराणं एनः ! 
भुयिष्टां ते नम डक्ति विधेम ! 3 ( ईंश उप० ) 
३४ भू: भुवः स्व३, तत्‌ सवितुर वरेण्यं भर्गों देवस्थ घीमहि, 
घियो यो नः प्रचोदयात्‌ । ४» 

( हे आगे ले चलने वाले ! सब संसार के नेता नायक ! सब जीवों को 
क्रमश; उन्नति देने वाले ! ' सब ज्ञानों के जानने वाले, सबंज्ञ | हम को सुर 
शाति समृद्धि मिले ! हमारे मन मे पाप की बुद्धियों का उदय मत होने 
दीजिए. | हम आप को पुनः पुन; नमस्कार करते हैं, आप के आगे सिर कुकाते 
हैं, आप से पुनः पुनः प्रार्थना करते है, सदबुद्धि दीजिये, सदबुद्धि दीजिये! 
जागते हुए, सपने मे, गहिरी नीद में, हम आप की महा शक्ति का ध्यान करते हें, 
जों सब जगत्‌ को पैदा करती ओर चलाती है; हम को सदूबुद्धि दीजिये ! ) 3४ 


ओम-आर्मी-एमेन्‌ 


नोट--जैसा इस अध्याय के आरम्म मे एक नोट में लिखा, यह व्याखपान 
१३ अक्तूबर १९२३ ई० में किया गया। श्री घमश्यामदास बिड़ला ने, इस की 
दस हजार प्रतियों, शब्दश; ( लफूज ब लफूज ) नांगरी और उदृू, दोनो 
लिपियों, मे छुपवा कर बैंटबाई | इस के बाद, १९३० के दिसम्बर मे काशी के 
सेन्ट्रल हिन्दू कालेज मे आल-एऐशिया एड्युकेशनल कानफरेन्स! का अ्रधित्रेशन 
“हुआ | उस अवसर पर, प्रबन्ध कर्ताओं के निमंत्रण से, मैने अग्रेजी मे, 
' उपबुंहित रूप मे, इसी आशय का व्याख्यान किया । कई मासिक पत्रिकाओं मे 
, छुपा | पुनः अधिक परिष्करण के बाद, पुस्तकाकार, दिसम्बर १९३२ मे, आ्राद्यार, 
* मद्रास, मे, अंग्रेज़ी मे छुपा । पुनरपि, तहुत संस्करण परिवृ'हण कर के, ७४० पृष्ठ 
की अग्रेजी पुस्तक के रूप मे काशी मे, १९३९ के नवम्बर मास में प्रकाशित 
' छुआ है । पुन; परिशोधन परिवर्धन कर के, अब नया सस्करण (१९४७ ई०मे , 
“काशी मे, थियोसाफिकल सोसायटी की ओर से छुप रहा है । 


॥ 3४ ॥ 


५. प्रणव की एक पुरानो कहानी । 


( संचत्‌ १६६५ वि०, सन्‌ १६०७ ई०, में काशी चागरी प्रचारिणी 
सभा के भवन मे, इस आशब का भाषण किया गया । ) 


कथा भांग । 


सबत्‌ १९४४, सन्‌ १८९६-१८५७ ६०, की शीत ऋत॒ मे, मुझ को 
बाराबेको शहर मे, ( जहाँ में गवर्मेंटी नौकरी मे, डेप्युटी कलेकटर की हेसियत 
से काम करता था ) अपने मित्र पंडित प्रमेश्वरी दास जी के घर पर, एक 
परिडत मिले । नाम उन का घनराज था । मै ने सुना कि बचपन में ही उन की 
दोनो आँखें मसूरिका ( शीतला ) के रोग मे जाती रहीं, पर धारणा शक्ति 
अदूम्ुत है, और बहुत से प्राचीन और बहुमुल्य अ्रन्थ उन को कण्ठस्थ हैं। उन 
से बात-चीत करने पर, मेरा मन उन की ओर बढ़ा । 

उन का कहना था कि जिन बातों के केवल पूछने ही से, आशुनिक पंडित- 
समाज मे, मनुष्य नास्तिक और भ्रष्ट समझा जाता है, उन सब का उत्तर विस्तार 
पूर्वक इन प्राचीन ग्रन्थों में लिखा है। उदाहरण के लिये कहा; कि बाल्यावस्था 
में मै ने जब्र गुरु जी से पूछा कि, शुरु जी, पाणिनि के व्याकरण मे माहेश्वर सत्र 
न्चौदह ही क्यों है, पत्ठह वा तेरह क्‍यों नहीं है; वा अइउयय ” पहिले क्यो हे, 
'ऋलुक? पहिले क्‍यों नहीं, वा पहले सूत्र के अंत में इत्‌ ख्‌ क्‍यों है, क्‌ क्यों 
नहीं, सूत्र में, अछरों का क्रम, श्र इड क्यों हे, उइ-अ्र क्‍यों नहीं, इन चौदह 
सूत्रों की वर्शमाला में ४३ ही अक्षर क्यों, कम-बेश क्यों नहीं; ओर उन ४३ में 
भी ६? थो बेर क्यों--तो इन सब प्रश्नों के उत्तर के स्थान में मार-पीट ही पाई । 
पीछे उन को किसी धुप्ते फिरते सन्यासी ने, लड़के की बुद्धि, अ्रच्छी देख के, 
पता दिया कि, यदि तुम को इन बातों की रुचि है, तो ऐसे. स्थान में ऐसे परिड़त 


२७२ माहिश्वर व्याकरण [ सम० 


के पास असल माहेश्वर सूत्र, चीस हजार, और नारदीय भाष्य, साठ पेंसठ हजार, 
ग्रन्थ संख्या के हैं, उन पण्डित के पास जा कर पढ़ी | इस प्रथा का एक श्लोक 
अब तक बाज्ञार मे भी सुन पड़ता है-- 
यानि उज्जहार माहदेशादू, व्यासो, व्याकरण5णंवात्‌, 
तानि कि पदरत्नानि भान्ति पाणिनिगोष्पदे ! 
रनो के ऐसे जिन उत्तम शब्दों को व्यास जी ने समुद्र के ऐसे माहेश्वर 
व्याकरण से निकाला, कया गाय के खुर के इतने गठे में वे पद मिल सकते हैं ? 
नेत्रहीन लड़का, एक अन्य लड़के के साथ, बाप के घर से भाग कर वहाँ 
पहुँचा | उस को अधिकारों जान कर परिडत ने उस का आदर किया और ग्रन्थ 
पढ़ाया। डस ने उस को कण्ठ मे रख लिया | और तो कोई स्थान रखने का उस 
के पास था ही नहीं । एक परिडत के घर से दूसरे परिडत के यहाँ के गुप्त 
प्राचीन ग्रन्थों का पता लगा लगा कर, श्रोर खोज खोज कर, इन अमूल्य रत्नों 
को अपनी स्मृति के भंडार मे वह संचय करता रहा । कई लक्ष श्लोक उस ने 
कंठस्थ कर लिये । 
यह सब आत्मोद॑त उन्हीं नेत्रहीन पणिडित ने मुझ से कहा | इस में कितना 
अंश सत्य है, कितना नहीं, इस के निर्णय के लिये, मेरे पास कोई स्वतंत्र निश्चायक 


प्रमाण नही | 


विषय-प्रवेश । 


ऐसा सुन के मे ने उन से पूछा कि किसी प्राचीन ग्रन्थ में आप को ब्रह्म पदार्थ 
का निरूपण इन शब्दों में भी मिला है, श्रर्थात्‌ श्र एतत्‌ नः-- “में यह नहीं? ? 
कुछ देर वे चुप रहे; फिर बोले, हों, इन्हीं अक्षरों से ब्रह्म का निरूपण, गाग्याविण- 
ऋषि-कृत 'प्रणववाद! नाम के ग्रन्थ मे किया गया है; और कुछ अंश, गद्यपद्य- 
मय, उन्हों ने पढ़ कर मुझ को सुनाया | उस समय तो वह सब वाक्य मेरी समझ में 
नहीं आये | यद्यपि संस्कृत-ऐसे जान पड़ते थे, पर संस्कृत कुछ विशेष प्रकार की 
थी। हा, ये तीन शब्द “अहम्‌---एततू---न”” उस अंश में अवश्य पदिचान 
पड़े, जैसे, दूर से, गहन अंधकार में दीपक देख पड़ता है। इस से मेरी इच्छा 'उस 


४. प्रगव० ] प्रणववाद अन्य की श्लोक सख्या २७३े 


ग्रन्थ को आद्योपान्त सुनने की बढ़ी। पर बाराबंकी से, तबादिला हो कर, दूसरे 
स्थान को मुझे शीघ्र ही जाना हुआ; परिडत धनराज भी अपने घर को, जो बस्ती 
के ज़िले में, तहसील खलीलाबाद, डाकखाना मेहदावल, मौजा बेलहर कलों में 
( उन के कथनानुतार ) था, चले गये | तीन वर्ष पीछे, जत्र में गवर्मँट की नौकरी 
में नौ वर्ष बिता कर, १८९९ के आरंभ मे इस्तेफा दे कर, सेट्रल हिंदू कालेज के 
कार्य मे ( जिस कालिज का स्थापन, श्री एनी बिसेट ने, कुछ हिंदू सिख पारस 
और कुछ अग्रेज मित्रों की सहायता से, सन्‌ १८९८ के मध्य में किया था ), 
उस संस्था की निरीक्षक सभा ओर प्रबंध समिति के अवेतनिक मंत्री ( सेक्रेटरी 
के रूप से, यथाशक्ति सहायता करने के लिये बनारस आया, तत्र फिर प० धनराज 
से, संवत्‌ १९५७ वि० (१६००६०) मे समागम हुआ। में ने उन को पडित पर- 
मेश्वरी दास जी के यहाँ से बुला कर, अपने पास, काश। में, पाच महीने रक्‍्खा | 
इस समय में, क्रमशः मेने, तथा परिडत गगानाथ भा से, ( जो पोछे, काशी, 
फिः प्रयाग, के कालेज मे संस्कृत के प्रोफेसर हुए, और उस के बाद इलाहाबाद 
युनिवर्सिटी के बाइस-चान्सेलर नो वर्ष तक रे , ओर परिडत अम्बादास 
शात्त्री ने (जो पीछे रणब्रीर संस्कृत पाठशाला मे, और फिर बनारस युनिवर्सूटी, 
काशी विश्व विद्यालय में, न्याय वेदान्त के अध्यापक *ह् ) प्रणववाद ग्रन्थ, 
१६००० श्लोक संख्याडात्मक, गद्य-पत्म मय, उन नेत्रहीन परिडत के करठोन्चार 
से लिख लिया | उसी ग्रन्थ का हाल आप से कद्ता हूँ । 

इस ग्रन्थ मे विस्तार से कहा है कि, प्रणव के जो तीन अक्षर हैं, अर, उ, 
और म्‌, उन का अर्थ 'अहम्‌ , एतत्‌ , और न?ः--यही है, ओर तीन का समाहार 
ही ब्रह्म का स्वरूप है । 

अब आप लोग इस चिंता मे होंगे कि, 'अहम्‌ एतत्‌-न?, यह क्‍या रहस्य है, 
और प्रणव के अति पवित्र माने हुए शब्द मे इस अर्थ को पहिना देने का क्या 
फल है ! संस्कृतज्ञ 'हिन्दु? मात्र के कान मे और मुद्द में यह् बात है कि सारे संसार 
का सार वेद है, ओर वेद का सार गायत्री, और उस का भो सार और मूल-बीज 
प्रणव है। प्रणव ही से वेद की, और वेद से संसार की, उत्पत्ति हे | पर इस 
प्रथा का अर्थ क्‍या है, प्रणव से वेद, और वेद से संसार, कैसे निकलता है, इस 
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प्रश्न का उत्तर, प्रचलित शास्त्र-मअन्थों और उन के शार्त्रियों से नही मिलता । 
यह सब उत्तर उस प्राचीन ग्रन्थ में मिलता है, यह आप को दिखाने का 
यज्ञ करूँगा | 
अपना अनुभव । 

पहिले आप को यह बताना उचित है कि, किन विचारों के मार्ग से इस 
महावाक्य, अहम-एतत्‌-न” के पास, पूर्व सस्कारों से प्रेरित हो कर, संवत्‌ १९४४ 
मे मै पहुँचा । क्योंकि प्रणववाद ग्रन्थ मे यह अंश, साधनिका का, जिशासु के 
इस महावाक्य तक क्रमश: पहुँचने का, नही कहा है। प्रद्युत, यह महावाक्य 
सिद्धवत्‌, मान लिया गया है, और ससार मे, तथा विविध शाञ्रों मे, उस के 
भाव की व्यातति का व्याख्यान किया है। बिना इस पूर्वाज्ञ के, इस साधनिका 
के, जाने, प्रणबवाद ग्रन्थ का सच विषय प्रायः अस्पष्ट ओर दुरूद रह जायगा | 
इस लिये आप का निमंत्रण करता हूँ कि थोड़ी देर के लिये आप मेरे साथ इस 
विचार मार्ग पर चलिये । 


जिज्ञासु से ही कहना । 


यहाँ ऐसी शंका हो सकती है कि पुरानी मर्यादा है, “न5प्रृष्ट: कस्यचित्‌ 
ब्रुयात्‌?', जब तक कोई पूछे नही तब तक कुछ कहना नहीं, विशेष कर के अध्यात्म 
विषय मे । जिस को भूख नहीं उस से खाने के लिये निर्बंध करना, स्पष्ट हो 
अनुचित है । फिर मै आप को ऐसा निमंत्रण क्यों देता हूँ १ तो ऐसा नहीं । 
प्राचीन मर्यादा का पालन ही कर रहा हूँ । क्योंकि वह मर्यादा नितरा हेतुयुक्त 
है। जिस को भूख नहीं उस को भोजन देना अनुचित है, हानि-कारक है | जिस को 
सुनने की इच्छा नहीं उस को सुनाना दोष-कर ही है। पर नागरी प्रचारिणी सभा 
के श्रधिकारियों ने मुझे प्रस्तुत विषय पर कहने का निमंत्रण दिया, और आप 
लोग यहाँ पधारे हो, इसी से स्पष्ट सिद्ध होता है कि आप सब लोग इस विषय 
पर व्याख्या सुनना चाहते हो । इसी हेतु से मुझे भी उत्साह होता है कि आप 
को प्रतिनिमंत्रण दूं कि आप सुनिये, श्रौर मेरे साथ इस विचार मार्ग पर चलिये। 
इस मार्ग पर पहिला पदपात यह है, 
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अंतिम प्रश्न । 


श्रनन्त जीवों की अनम्त इच्छा एक मात्र यही है कि सुख हो और दुःख न 
हो |, इन अनन्त जीवों ने सुख दुःख मी अनन्त प्रकार के मान रकखे है; ओर, 
इस कारण से, उपाय और चेष्टा भी अनन्त प्रकार की करते हैं। पर, अनुगम 
करने से, सब सुखो का मूल स्वरूप एक, और सब दुश्लों का भी मूल स्वरूप एक, 
ही जान पड़ता है। "में! अहम? आत्मा, की बूद्धि, इस की सत्ता का विस्तार--- 
यही सुख का स्वरूप है। इस की हानि--श्स की सत्ता की कमी--यही दुः्ख 
का स्वरूप है । कारण भी इस का स्पष्ट है। यद्यपि उपाधि के भेद से जीव 
अनन्त हैं, पर मूल स्वरूप सब का भी एक "में! ही है। इसी कारण से मनु ने 
कहा है, 

सब परवशं दुःखं, सब आत्मवर्श सुख; 
प्तद्‌ विद्यात्‌ समासेन लक्षण सुखदुःखयोः। 

उपनिषदों मे भी कहा है, “आत्मनरत कामाय सब वै प्रियं मवति,” 
“आत्मा वे श्रेष्ठश्न प्रेष्ध्व?, “आमंत्रितो, अहम अयम्‌ इत्येव अग्रे उक्त्वा, अथ 
अन्यन्‌ नाम अब्रूते, यद्‌ अस्य भवति” | (बृ० आ० ) 

जहाँ जहाँ अपनापन है, अपना वश चलता है, अपनी हुकूमत है, वहाँ 
सुख है। जहाँ जहाँ परायापन, परतन्त्रता, दूसरे की हुकूमत है, वहाँ वहाँ दुःख 
है । “पराधीन सुख सपनेहु नाहीं? | 'में? के ही लिये जो कुछ भी प्रिय है वह 
प्रिय है। 'मे? ही सब से श्रेष्ठ भी है, प्रेष्ठ ( प्रियवम ) भी है। जब किसी से 
पएछा जाता है, कि तुम कौन हो, तब, पहिले, 'मे! कह कर, पीछे “अमुक हूँ? 
कहता है। जीव अपने को जैसा भी मान ले, उसी प्रकार के अहं की बृद्धि 
और ह्ास से, उस काल में, उस को सुख और दुःख होता है | यदि अपने को बल- 
बान्‌ , या रूपवान्‌ ,या यशस्वी, या धनी मान लिया है, तो बल, या रूप, या यशस्‌ , 
या धन की वृद्धि-हानि से उस को सुख-दुःख होता है। यदि प्रतिष्ठा मे उस का 
अहंभाव, अहंकार, है, तो प्रतिष्ठा के बृद्धि-हास से सुख-दुःख होता है । यदि 


सता 
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कीड़ा अथवा पशु अथवा पक्की बना है, तो उसी कौटता पश्चुता श्रौर पत्तिता 
की वृद्धि-हानि मे वह सुख-दुःख का अनुभव करता है। यदि वह विधय-भोगी हे 
तो विषयिता की बृद्धिहानि से । यदि तपस्वी है, वा विद्याउनुरागी है, तो 
तपस्विता वा विद्वत्ता की वृद्धि-हानि में सुख-दुःख मानता है। यदि मनुष्य या 
राजा या देवता है तो मनुष्यत्व की या राजत्व की या देवत्व की सामग्री की 
वृद्धि और हानि से सुख और दुख भोगता है। यदि ब्रह्माड का अधिपति, 
ब्रह्मा, विषपु, शिव, आदि, है, तो ब्रह्मत्व, विष्णुत्व, शिवत्व, आदि के 
तृद्धि-हास मे । यदि स्त्री है तो स्त्रीत्व, पुरुष तो पुरुषत्व, के। जिस बात का 
अहंकार है, जिस में “अहंताः ( और उसी का किचित्‌ झदु वा तरल आकार 
धपमता? ) है , उसी अं ( और मम ) के पोषण से सुल्ल, आर शोषण से 
दुश्ख, पाता है । 

सब से बड़ी परतन्त्रता मृत्यु की है; इस से कोई भी बचा नहीं है। राम ने 
वसिष्ठ से पूछा-- 

पश्मेश़ी अपि निष्ठावान्‌ , ड्ियते हरि; अपि अजः, 

भवः अपि अभाव॑ आयाति, का एवं आस्था मादशे अने १ ( यो० वा० ) 

परमेष्ठी अह्मा मी, अज हरि विष्णु मी, भव शिव महादेव भी, काल से लुप्त 
हो जाते हैं, तो मेरे ऐसा छुद्र जीव कैसे घीरज धरे ! 

व्यास ऐसे पिता ने, शूक्र ऐसे पुत्र को, यही उपदेश दिया--- 

कि ते घनेन, किस्रु बन्धुभिः एवं वा ते, 
कि ते दारैः, पुत्नक |, यो मरिष्यसि ! 
भात्मानं, अन्विच्छ, गुहां प्रविष्टं; 
पितामहाः ते क्र गताः, पिता च॒ £ (स०्भा०) 

हे पुत्र !, पत्नी, पुत्र, बख्चु, धन दौलत, कोई मी मौत के आगे काम न 
आँवेंगे | ( हृदय की ) गुह्दा के भीतर छिपे हुए आत्मा की खोज करो। पता 
लगाओ। कि पिता पितामह कहां से आये, कहाँ है, कहां गये, कहा जायेंगे। “करो रे 
बल्दे वा दिन की तदबीर”? । आत्मा का पता लगने से सब का पता लग जायगा | 

नचिकेता ने यम से यही वर माँगा--- 


भर प्रयश॒व० | जीव अमर है या नहीं ! २७७ 


या इय॑ प्रेते, विचिकित्सा, मलुष्ये, 
! श्रस्ति, इति एके, न 5यं अस्ति इति च॒ उन्ये, 
एतद्‌ विद्याम्‌ अनुशिष्ट: त्वया 5हं, 
वराणास्‌ एपः वर: तृतीय: । 
मनुष्य मर जाता है। देखने वालों को संदेह होता है कि जीव बचा है कि 
नही । इस का रहस्य बताश्रो । सच क्या है ? जीव, आत्मा, अमर है, या नहीं ! 
यम ने धन दौलत, माहद्दाराज्य, साम्राज्य, रूप रंग, सुन्दर स्त्री पुत्र, अति दीर् 
आयु आदि, की लालच बहुत दी। पर लड़के ने यही कहा कि, जब तुम मृत्यु 
के स्वरूप से सामने आ खड़े होगे, तत्च ये सत्र किस काम आवेंगे ! ये सब 
तो तुम्हारे ही है, जब चाहोगे तब्र छीन लोगे | इस लिये यह परम रहस्य ही 
बताओ, कि में अमर हूं या नही हु; स्वाधीन हू या तुम्हारे अधीन हूं, तुम्हारा 
गुलाम हैँ । यही मेरा अन्तिम वरण है, यही सब से अधिक चाहता माँगता हूँ | 
यदि मौत के भय से छूटे, तो जीव सब परतन्त्रता से छूटे, और 
तभी उस की आत्मवशता और सर्वश्रेष्ठता सिद्ध हो। तब यह कह सके कि, मे 
सर्वज सर्वेशक्तिमान्‌ सर्वव्यापी हूं । तभी इस को परमानन्द हो। “भूमा वे 
सुखम? । तभी आत्मा की, अहम?! की, मे! की, भूमा, बहुता, बड़प्पन, सिद्ध 
हो | “न इल्‍्पे वे सुखम अस्ति”, आत्मा के छोटेपन मे सुख नही, जब तक आत्मा 
अपने को छोटी, किसो से भी छोटा, किसी के भी अ्रधीन, किसी के भी परवश, 
किसी प्रकार से थी मृत्यु के वश, समझता है, तब तक सुखी नहीं । 


विचार सोपान | 


इस मौत के भय से छूटने के लिये, बड़े बढ़े विचार मनुष्यों ने किये | एक 
सर्वश्रश परमेश्वर को माना। आरंभ-वाद में विश्वास किया | परमेश्वर की भक्ति 
से अमरत्व मिलेगा । भक्ति-शासत्र बने। न्याय-वैशेषिक दर्शन बना। उस से 
सनन्‍्तोष नहीं हुआ । महा पराधीनता तो बनी ही रही। यदि परमेश्वर रुष्ट हों 
जाय तब क्या होगा ! यदि भक्तिप्रदर्शन से, स्तुति से, बंदना से, अनवरत सेबकता, 
दासता, ,गुलामी से, चित्त मे कभी ग्लानि उत्पन्न हो, और परमेश्वर की इच्छा 


र््य दर्शनों की क्रमिकता [ सम० 


के प्रतिकूल कोई बात अपने से हो जाय, तब्र तो अ्मरता गई ? और भी; यदि 
परमेश्वर सर्वशक्तिमान्‌ , सर्वज्ञ, सवंब्यापी, सर्वेकल्याणमय है, 'तो फिर उस के 
बनाये संसार में इतना दुःख, इतना पाप, क्यो ! क्‍या परमेश्वर भी विषम है, 
असमदर्शी, पक्षपाती, दुजागरी करने वाला, एक को सुख और बहुतों को बहन 
दुश्ख जान बूक कर देने बाला, ऋर ओर निष्चण है? ऐसी असमाधेय शकाएँ 
उठीं | नास्तिक दर्शन बने। साख्य-योग बने । पुरुष और प्रक्ृोति दो अनन्ग 
अनादि पदार्थ माने गये। परिणाम-बाद चला। इस से मी सन्तोध न हुआ । 
मतलब तो सदा यही रहा कि एक ही पदार्थ हो; दूसरा न हो; और वह एक 
पदार्थ स्वय॑ अहम? आत्मा 'ैं? हो, कि दूसरे का भय न हो; तभी तो स्वतन्त्रता 
सिद्ध हो | यह अ्रमिप्राय तो सिद्ध नहीं हुआ। ओर दो अनन्त कैसे ! आपस में 
टकरायेंगे नहीं ! “द्वितीयाद्‌ वे भय॑ भवति”। इन घोर शंकाओं ने फिर जिज्ञास्‌ 
को आगे बढ़ने को धक्का दिया । माया-बाद, अविद्या-वाद, अ्रध्यास-बाद, आभा[न- 
वाद, विवत्ते-बाद, चला | वेदान्त दर्शन बना। एक आत्मा; और उस की ही 
माया से, उसी की अनन्त उपाधि, और अनन्त सुख दुःख का मिथ्या जज्ञाल; 
और वह एक आत्मा मृत्यु से परे | पुरुष और प्रकृति नहीं, असंख्य पुरुष और 
एक प्रकृति नही, किन्तु पुरुष की प्रकृति, एक पुरुष परमात्मा की अन॑त प्रकृति, 
माया, शक्ति | 

यहाँ तक तो वेदान्त दर्शन आया, और बहुत दूर आया। ससार के दो 
विभाग कर डाले; एक 'मे!, विषयी; और एक “यह? सब कुछ, जो मैं से अलग 
है, विषय है, इतर अन्यत्‌ 'एतत्‌?, आत्मा का विवरत्त, है, विरुद्ध है, उलग है, 
आभास मात्र है, अहं पर, आत्मा पर, अध्यस्त है, अध्यारोपित है | और यह भी 
कहा, कि मे? ही तो सच है, और “यह! सब कुछ मिथ्या है। पर शजक्ला फिर 
भी रह गई। “यह? कहाँ से आया, क्‍यों आया! "मै? का और यह? का 
संबन्‍ध मिथ्या ही सही, पर क्‍यों हुआ और कैसे हुआ?!" और यदि एक 
बेर हुआ तो फिर फिर क्‍यों नहीं होगा! क्या आशा कि इस से कभी पूरा 
छुटकारा हो जाययगा ! जो वेदान्त के महावाक्य प्रचलित हैं. उन से पूरा-पूरा 
सन्तोष नहीं होता । कोई तो आत्मा को क्रियावान्‌ सिद्ध करते है । “सोडकामयत, 


५, प्रशव० | निष्क्रिय में क्रिया भी २७९ 


बहु स्या, प्रजायेय ।?? “तत्सुष्टवा तदेवडनुप्राविशत्‌?, इत्यादि । उस एक अद्दिं- 
तीय परमात्मा ने चाह्य कि में, जो अकेला हूँ, सो बहुत हो जाऊँ, मेरी बहुत सी 
प्रजा हो जायें । और उसने शरीर रचा और उसी मे स्वय प्रवेश किया | 

कोई महावाक्य आत्मा को केवलद्ध निष्क्रिय सिद्ध करते है। “अहँ 
ब्रह्म उस्मिए, “न इह नानाउस्ति किचन” इत्यादि । मै ब्रह्म हूँ, एक हूँ, में ही हैँ; 
ताना?, अनेक वस्तु, अनेकता, असत्‌ है, है ही नहीं । 

पर इन दोनो प्रकार के महावाक्यों से इमारा सम्तोष नहीं होता | हम को 
तो ऐसा वाक्य चाहिये कि जिस में सारा ससार मुट्ठी में बन्द हो जाय | 
ब्रह्म की, में? की निष्कियता मे भी विकार न आवे; क्‍्योंक यदि उस मे क्रिया 
पैदा हुईं तो यह किसी न किसी कारण से परतन्त्र हो जायगा, और परिवतनशील 
हो कर मौत के सुह्द मे भी पड़ सकेगा, परिमित, परिच्छिन्न, परिणामी, परिवर्तन 
चचल, ठहरेगा; “परिपूर्णास्य का स्पृद्म”, जो परिपूर्ण है, जिस मे कोई कमी नहीं 
है, उस का किसी बात को इच्छा क्यों होगी ! और जब कोई रच्छा नही, तो 
कोई क्रिया क्‍यों करेगा ? क्रिया तो किसी इच्छा को पूरा करने के लिये की जाती 
है | और साथ ही इस के, संसार की सक्रियता, जो प्रतिक्षण प्रत्यक्ष देख पडती 
है, वह भी समझ में आ जाय । 'मिथ्या? शब्द का अर्थ केबल आँख बन्द कर के 
निप्रेध ही का, अमाव ही का, न रह जाय, बल्कि ठीक ठीक समझ में झा जाय । 

यह बात, “अहम ब्रह्म” और “न इद नाना अस्ति किचन”, इन दोनों 
वाक्यों को एकत्र करने से सिद्ध होती है | “अह- नाना, कियन ७ ) एतत्‌-न! | 


शेल-शिखर-प्राप्ति । 


अहम्‌-एतत्‌-न ८ 'मै-यह-नहीं? । यह ऐसा महावाक्य है कि जिस मे दोनो 
बाते तिद्ध होती हैं। यदि इन तीनो पदार्थो' को एक साथ लीजिये, तो केवल 
एक एकडाकार एक-रस अखणड निष्क्रिय सबित्‌ देख पड़ती है। "मैं-यह-नहीं', 
इस में कोई क्रिया विक्रिया नद्दी है, कोई परिवर्त परिणमन नहीं है; केवल एक 
बात सदा के लिये कूटस्थवत्‌ स्थिर है, अर्थात्‌ केबल 'में? है, मे! के सिवा 
ओर कुछ नहीं-हे, अथ च में! अपने मिवा कोई अन्य वस्तु, अन्य पदार्थ, 


र८० क्र मडत्त्मक क्रिया की उत्पत्ति कैसे [ सम» 


ऐसे ऐसे रूप रग नाम आदि का, नहीं हूँ । यदि इस वाक्य के दो खण्ड 
कीजिये, पहिले “'मे-यह?, और फिर “यह-नहीं?, तो इसी वाक्य मे ससार की 
सब कुछ क्रिया, इस के सम्पूर्ण परिवर्त का तत्व, देख पढ़ता है। “मैं-यहनहूँ?, 
यही जीवन का, जनन का, जन्म लेने का, शरीर-घारण का, स्वरूप है। 
भै-यह-नहीं-हूँ', यही मरण का, शरीर-त्याग का, स्ररूप है। क्रिया-मात्र का, सब 
अनन्त असख्य क्रिया का, यही दन्द्र स्वरूप है। सब क्रिया जोड़ा जोड़ा 
चलती है--लेना और देना, पकड़ना और छोड़ना, बढ़ना और घटना, हँसना 
और रोना, जीना और मरना, उपाधि का अहण करना और उस मे अहंकार 
करना और फिर उस को छोड कर उस से विमुख होना, पहिले एक वस्तु मे 
सुख मानना और उसी वस्तु में पीछे दुःख मानना । अध्यारोप और 
अपवाद, प्रद्डत्ति और निद्वत्ति, इन दो शब्दों मे ससार का, संसरण का, 
तत्व सब कह दिया है । यदि सम्पूर्ण दृष्टि, समष्टि दृष्टि, परमार्थ हृष्ट 
से देखिये, तो इस वाक्य मे सम्पूर्ण संसार, अनादि और अनन्त, सर्वकाल 
शोर सर्वदेश के लिए, निस्पद्‌, निष्किय, शिला के ऐसा बन्द है। योगवासिष्ठ 
मे महा-शिला-सता का रूपक बाधा है। यदि खड दृष्टि से, व्यध्टि दृष्टि 
से, व्यवहार दृष्टि से, देखिए तो इस में क्रिया और क्रम है। रामायण की 
पोथी समग्र यदि हाथ में उठा लीजिये, तो राम का जीवन द्त्तान्त, सम्पूर्ण, 
इस मे ग्रतिक्षण मौजूद है। यदि एक एक पन्ना देखिये, तो क्रम पैदा होता है | 
वैसी ही, इस वाक्य की दशा है। यदि इस को समग्र उठा लीजिये, तो सत्र 
ससार “सर्व सर्वत्र सर्वदा”, इस से हे । यदि एक एक यह? को लीजिये, तो 
अनन्त क्रम पैदा हो रह। है । 

इस की बारीकियों के विस्तार से विचार करने का यहाँ अवसर नहीं। यह 
सब सूछ्म परीक्षा निरीक्षा समीक्षा मैं न “दि सायस आफ़ू पीस” और दि सायस 
आफ दि इमोशन्सः ( 'शाति शास्त्र) ओर “क्ञोम शास्त्र! ) तथा “दि साथस 
आफ दि सेल्फ़” ' नाम के भ्न्थों मे (अंग्र जी भाषा में ) यथा-शक्ति विस्तार 
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से लिखने का यत्न किया है। अंग्र ज्ञी मे लिखने की समापत्ति कैसे हुई, यह 
में ने वक्त दूसरे अन्थ की भूमिका मे कहा है ।* आप सरीखे विश 
जनों की रुचि इस झोर देख कर आज हिंदी मे कुछ कहने का मुम्के 
सौमाग्य और उत्साह प्राप्त हुआ है। यदि ऐसी अभिरुचि बनी रही, तो 
हिंदी मे और भी कहने लिखने का साहस करूँगा। इस स्थान पर केवल 
इतना ही कह कर आगे चलता हूँ, कि जो जो दाशनिक मत इस समय 
प्रचलित हैं, उन सच्च का तत्व इस वाक्य में मौजूद है। उन सब के विरोध 
का परिहार और सर्वसमन्वय का मार्मिक रहस्य भी इस में है। औ्रौर जो जो 
कमी इन मे से एक एक में हे वह सब इस मे पूरी हो जाती है। द्रश और 
दृश्य, भोक्ता और भोग्य, विषय और विषयी, ज्ञाता और शेय, एष्टा और दृष्य, 
कर्ता और कार्य, जीव और देह, चेतन और जड़, श्रात्मा और अनात्मा, मे 
ओर “यह”, दोनो इस में मौजूद है। इन दोनो का स्वरूप भी इस में है, एक 
का सतू और दूसरे का श्रसत्‌ | इन दोनो का सबंध मी इसी मे है, निषिघरूपी | 
ओर यह बात भी इसी में वैदा होती है कि जिस जिस वस्तु का निषेध, प्रतिपेत, 
अपलाप, अपवाद, निराकरण, निरास किया जाता है, उस का पहिले अम्युपगम, 
अध्यारोप, विधान, संभावन, संकल्पन, अध्यसन कर लिया जाता है | पहिले 
यह माना जाता है कि उस का सम्भव है, और तत्र उस की ब्रास्तवता का निषेध 
होता है | इसी से असत्‌ पदार्थ पर, सत्ता का मिथ्या आरोप देख पड़ता है । 
अपने विषय मे तो यह कह सकता हूँ, कि जब से हृदय में इस त्रिपदष्ञत्मक 
महावाक्य और तद्वाचित त्रिपद्डर्थसमादह्ार्‌डात्मक सबित्‌ का उदय हुआ, तब 
से बहुत सी शका निवृत्त हुई, बहुतेरे सिद्धान्तविषयक, सामान्यविषवक, प्रश्नों 
का उत्तर मिला, (विशेष तो असंख्य हैं, असख्य विशेषों का ज्ञान तो अनत देश, 
में, अनंत क्रियाओं से, ही हो सकता है); सनातन-वैदिक-बोद्ध-आर्य-मानव घम्म, कैसे 
अध्यात्माविद्या से,व्रह्मविद्या से, उत्पन्न हुआ, और कैसे उसपर प्रतिष्ठित निष्ठित है, 





१. थोड़े मे यह कि अन्य देशों में, तथा भारत के ही अन्य प्रान्तों मे, 
हिन्दी नहीं समझी जाती, तथा अग्रेज़ी को अक्सर पढ़े लिखे आदमी समझ लेतेई 


सदर अ-उ-म्‌ के साकेतिक श्र [ सम० 


यह बात कुछ-कुछ समझ में आईं; विरोधों के परिहार का, भेदों के समन्वय का, 
मूल-सूत्र हाथ लगा; प्राचीन आष ग्रंथों में, जो वाक्य ओर अथ, नीहार से आच्छुन्न 
थे, उन पर कुछ कुछ आलोक पड़ा, और मार्ग सकने लगा | मेरे लिये तो, यह 
वाक्य और सवित्‌ अंधेरे म॑ दीपक हुए । अतरात्मा से, परमात्मा से, प्रार्थना 
है कि औरों को भी ऐसे ही होवे । जब से यह महामंत्र कहिये, महावाक्य कहिये, 
जिस से परमात्मा के, चैतन्य के, संवित्‌ के, स्वभाव का, ससार के मूल नियम 
का, नियति का, व्याख्यापन होता है, मन में उदित हुआ, तभी से ऐसा भान 
होने लगा कि, हो न हो, प्रणव के तीन अक्षरों का यही अर्थ होगा । पर, निश्चय 
नहीं होता था | उपलब्ध ग्रन्थों मे इस अर्थ की चर्चा नहीं। प्रणववाद सुनने 
पर यह निश्चय हुआ । 


प्रशव-वाद का विषय | महावाक्ष्य । 


इस वाक्य से जो फल उत्पन्न होते हैं, उन का वर्णन विस्तार से प्रणव-बाद 
में किया है। उन्हें, थोड़े मे आप से कहता हूँ । 

प्रणव के तीन अक्षरों का श्र्थ तीन शब्दों से किया गया और एक मूल 
महावाक्य निकला । अ? का अ्रथ अहम! ( आत्मा ); “3? का “एतत्‌? / अन- 
हम्‌, अनात्मा ); म! का "न! ( निषेधात्मक सम्बन्ध )। आदि महात्राक्य हुआ 
अहम-एतत्‌-न? , जो परमात्मा ब्रह्म के स्वरूप को भी, और स्वभाव, प्रकृति, के प्रकार 
को भी अर्थात्‌ संसार को भी, दिखाता है | इन तीन शब्दों के जोड़ तोड़ और उलर 
फेर से, अवान्तर महावाक्य निकलते हैं। एक एक महावाक्य, संसार के एक एक 
विभाग और प्रकार का नियम वा कानून है, उसी के अनुसार, सस्तार का वह 
विभाग चलाया जाता है। जैसे आज काल के किसी राज्यप्रत्रन्ध मे, बीसियों 
अथवा पचासों सीग़े ओर महकमे है, और हर एक सीगे और मदकमे के चलाने 
के लिये सिद्धान्त और विधि विधान, उसूल कायदे कानून, नियत है, और 
उन्ही नियमों के अनुसार सरकारी नोकर उन विभागों का काम चलाते हैं; वैसे 
ही एक एक महावाक्य एक एक ईश्वरी कानून की किताब का हृदय है, बीज 
हे, मूल मंत्र है, ओर देवता, ऋषि, जीवनमुक्त आदि, जो जो उस उस विभाग 


५. प्रणव० ] संसार का मूल नियम श्ष्रे 


के अधिकारी हैं, वे उन काननो को अमल में लाते हैं, और उन के अनुसार 
संसार का व्यवहार चलाते हैं । 

एक शब्द “अदालत? कहने से सैकड़ों न्यायालय, दफतर ओर दफतरी, हज़ारों 
कमंचारी, लाखों बादी, प्रतिवादी, साक्षी की सूचना होती है। एक शब्द माल 
से एक बड़ा भारी प्रबन्ब, देश भर की आमदनी-खर्च, आय-ब्यय, श्रायात 
निर्यात, का श्रॉख के सामने आ जाता है। एक एक शब्द, सेना, शिक्षा, वार्ता 
वाणिज्य-व्यापार, खेती-बारी, कहने से, देश' के शासन और जीवन के एक एक बड़े 
अज् का सूचन ओर स्मरण हो जाता है। वैसे ही, एक एक महावाक्य से संसार 
मात्र के एक एक विभाग का, प्रकार! का, ज्ञान होता है, ओर व्यवहार चलता है। 


संभार के प्रबन्ध के मूल नियम । 

मुख्य प्रकार कौन-कौन है ? किन-किन महावाक्यों से उन की सूचना होती 
है ? उन के अमल करने वाले अधिकारी कौन-कौन है ? इस के निर्णय निश्वय 
के लिये, उसी मूल महावाक्य पर ध्यान करना चाहिए | क्‍यों कि उसी से, 
और उसी मे, सब्र ससार की सृष्टि, स्थिति, और लग, होना उचित है। “अहम? 
'ैः, आत्मा का स्वरूप है। 'एतत?, यह?, अनात्मा का | इन दोनो का सम्बन्ध 
निषेध-रूप है। मे यह नहीं हूँ?--इस भावना, इस धारणा, इस संबित्‌ को, यदि 
क्रम दृष्टि से देखिये, तो इस मे तीन बाते अवश्य निकलती हैं। पहिले तो मे? 
के सामने यह? पदार्थ आता है, इस क्षण में ज्ञान होता है। इस के पीछे, “में! 
और “यह? के सयोग-वियोग का, स्याम्‌ ,न स्थाम्‌?, होर्ऊँे, नु होऊँ? का, समव 
होता है; यह्दी इच्छा है । तीसरे क्षण मे सथोग वा वियोग होता है। यह क्रिया 
है। सयोग-वियोग, दोहरा शब्द, इस लिये कहा जाता है, कि पहिले सथोग 
हो कर पीछे अवश्य वियोग होता है । पहिले राग पीछे द्वंष, पहिले पद्नत्ति 
पीछे निशब्ृत्ति, पहिले लेना पीछे देना, पहिले जन्म पीछे मरण, पुनः जन्म पुनः 

रण, यही ससरण क्रिया है । 


ज्ञान, इच्छा, क्रिया | 
ये ही तीन बातें, ज्ञान, इच्छा, और क्रिया, जीवमात्र और जीवनमात्र का 


श्य४ड ज्ञान-इच्छा-क्रिया का सतत आवरत्ते [ सम० 


मुख्य प्रकार, क्या सर्वस्व, है। प्रति छण मे प्रत्येक जीव इसी “जान, इच्छा, 
क्रिया), 'शान, इच्छा, क्रिया, के फेरे मे फिरा करता है। पहिले शान, तब इच्छा, 
तब क्रिया; और क्रिया के बाद फिर ज्ञान, फिर इच्छा, फिर क्रिया । यह अनन्त 
चक्र सर्वदा चल रहा है । 

प्रणव में कार! ज्ञान का गचक है, 'उ-कार! क्रिया का, “म-कार! सद- 
सदात्मक विधि-निषेध-डात्मक इच्छा का । अहँ-अआ्रात्मा-पुरुष वा प्रत्यगात्म। में, इन 
तीन पदार्था का जो बीज है, उस को सत्‌-चित-आनन्‍्द के नाम से कहते 
है। ज्ञान चिदात्मक, क्रिया सदात्मक, इच्छा आनन्दात्मक | अनात्मा वा मूल- 
अकृति में, ये ही तीन पदार्थ, सत्य जानात्मक, रजस क्रियात्मक, और तमस्‌ 
इच्छाडात्मक कहते हैं। ये ही तीन, प्रत्येक परमाणु और प्रत्येक ब्रह्माएड में सदा 
विद्यमान हैं । ब्रह्माए्ड मे ज्ञान के अधिष्ठाता देवता का नाम विष्णु है, क्रिया 
के, ब्रह्मा; इच्छा के, शिव। ऐसे ब्रह्माणएड अनन्त हैं, पति ब्रह्माएड मे यह 
त्रिमूर्ति है। और त्रिमूर्ति के ऊपर ओर नीचे, निरन्तर, अनन्त शछूला 
अधिकारियों की फैली है, जैसे राज्य के प्रबन्ध मे यामिक, चपरासी, चोकीदार 
से ले कर सम्राट शाइनशाह तक है। ये अ्रधिष्टठाता देवता और अन्य-अ्न्य 
अधिकारी मी, वैसे ही, अपने श्रपने स्थान पर, वैराग्य और निद्वगत्ति और मुक्ति 
की परीक्षा के पीछे, नियुक्त किये जाते है, जैसे किसी पार्थिव राज्य के कर्मचारक, 
योग्यता की परीक्षा के पीछे । 

ऋग्वेद । 

'अहं! ( मै ), 'अहं अस्मिः ( मैं हैं ), “अह ब्रक्मउस्मि”, ( मै बन्च हैँ ), 
यह महावाक्य, ज्ञान का सार है। इस का अमल, व्यवहरण, प्रयोग, विष्णु 
देवता के सपुर्द है। इस की टीका ऋखेद है। ऋग्वेद का मुख्य महावाक्य 
यही है। ऋग्वेद को इसी का विस्तार जानना चाहिये। विष्णु देवता के सीग़े 
के कानून की कितात्र ऋग्वेद है । शानसवव॑स्त्र इस मे मौजूद है। 


यजुर्वेद । 
'एतत्‌! ( यह ), 'एततू ( बहु ) स्थाम! ( यह, बहुत, होऊँ ), “एकोडई 


५. प्रणव० |] चार वेद के चार विषय सर्प 


बिल 


बहुधा स्थाम!, ( एक में, बहुत अर्थात्‌ अनेक,नाना हो जाऊं), यह महावाक्य, 
क्रिया का तत्व है, और यजुवँद का मूल मत्र है। इस के अधिष्ठाता ब्रह्ना हैं | 
चारो वेदों के वक्ता, ब्रह्मा इस लिये कहे जाते हैं कि, वेदों के प्रकाश करने का 
क्रिया ब्रह्मा ही के द्वार होती है। वस्तुतः एक एक वेद के रचने वाले देवता 
एक एक अलग अलग हैं । 

सामवेद । 


“न', ( नही ), 'एतत्‌ नः, ( यह नाना दृश्यमान नहीं ), “नेह नानाडस्ति 
किश्वन”, ( नाना पदार्थ कुछ है ही नहीं, केवल एक आत्मा ही है ), यह 
महावाक्य, इच्छा का तत्त्व है। इच्छा का काम यही है कि, जीव को बहुत-सी ससार 
की वस्तुओ की ओर ले जाय, और फिर उन से जीव अधा उबिया जाय, दुखी 
हो, उस की इच्छा की पूर्ति न हो, और असंतोष और वेराग्य भोगे। इच्छा 
जीव को पहिले 'अस्ति! का स्वरूप दिखा कर, फिर “नास्ति? का स्वरूप दिखाती 
है | अपनी इच्छा ही के कारण संसार भे पड़ कर ओर दुःख भोग कर, तब 
जीव कहता है कि यह सत्र कुछ नहीं है, सब झूठ है | यह इच्छा का स्वरूप है। 
सामवेद का यह महावाक्य मूल है, ओर शिव इस के अ्षभिष्ठाता हैं । 

९७ 
अयथववद | 

इन तीनो वाक्यों का समाहार वही मूल वाक्य है, अर्थात्‌ “अहं एतत्‌ न”, 
और अथवंवेद इस का व्याख्यान है, जिसे स्वयं महाविषूएु ने रचा है । 

जैसे ही महाविषएु ने, समशिरूप से, अ्रथवंवेद स्व कर अपने मातहतो के, 
अपने अधीन अधःस्थ अधस्तन अधिकारियों के, सपुर्द किया, ओर उन्हों ने 
अपने अपने विभागों के काम के लिये, अपने मातहतों के लिये, विशेष रूप से 
ऋषक यजुः साम रचा, वैसे ही महाविष्णु के उपरीण, उपरिष्ठ, बालादस्त, ऊपर 
के अधिकारियों ने महाविष्णु की शिक्षा के वास्ते महावेद महागायत्री आदि रचा 
है | यह क्रम अनन्त है| मूल सत्र, मूल सिद्धात, मूल महावाक्य, तो सब मे वे 
ही है। भेद, टीका के विस्तार के परिमाण का ही है। अन्यथा, “अन्योड. 
न्‍्यभावः समः? | 


पर्प्द गायत्री का मर्म [ सम० 


गायत्री | 


गायत्री की कथा यह है कि चौबीस मुख्य महावाक्यों के सूचक, एक एक 
अक्षर ले कर, गायत्री महामत्र बना है। 

यह बात जो सिद्ध हुईं है, अर्थात्‌ ज्ञान इच्छा क्रिया, तीन, और चोथे “न! 
का समाहार--इसी के हिसाब से, इन्हीं पदार्थों के परिवर्तन से, संसार के अ्नतानंत 
विभाग हो गये हैं। यह तो पहिले कह आये हैं ।क, इन्ही तीन बार्तों 
का नाम, आत्मा वा प्रत्यागात्मा की दृष्ट से, चितू, आनन्द, और सत्‌ 
है। इन्ही तीन गुणों के कारण, प्रत्यगात्मा सगुण ब्रह्म कहाता है। मूल 
प्रकृति की दृष्टि से इन के नाम सत्व, तमस, और रजस हैं। प्रत्यगात्मा 
और मूल प्रकृति के संयोग से जीव पदार्थ जो पैदा होता है, उस के जीवांश 
अर्थात्‌ चेतनाश की दृष्टि से यह तीन, शान, इच्छा, क्रिया, कहते हैं, ओर जढ़- 
उपाध्येश की दृष्टि से ये ही, गुण, द्रव्य, और कर्म हो जाते है। वस्तुओ्रों के 
“गुणो? को हम “जानते! हैं, वस्तु अर्थात्‌ द्रव्य” की इच्छा करते! हैं, और उस के 
“कर्म? को घटाने बढ़ाने आदि की “क्रिया? करते हैं | गुण का ज्ञान, द्रव्य की इच्छा, 
और कर्म की क्रिया--इतना ही संसार का सर्वस्व है। इन्ही के नियमन के लिये 
वेदादि की उपयोगिता है । मु 


प्रत्येक वेद के चार भाग । 


इन के ही अनुसार, प्रत्येक वेद के चार विभाग होते हैं; क्योंकि, यद्यपि 
जञान-इच्छा-क्रिया की गिनती अलग कर लें, पर वे वस्तुतः अलग नहों हो भकते | 
प्रत्येक मे अन्य सत्च सदा रहते हैं। ज्ञान मे इच्छा और क्रिया छिपी है | 
इच्छा मे ज्ञान और क्रिया छिपी है। क्रिया मे इच्छा और ज्ञान छिपा है। 
जञाननिष्ठ ऋग्वेद मे भी ज्ञानाश "संहिता? है, क्रियाश ्राह्मण!, इच्छांश 
“उपनिषत्‌!, और उन का समाहार “उपवेद” अथवा "तैत्रः है। ऐसा ही और 
सब वेदों मे भी है | ऐसे ही, ज्ञान-इच्छा-क्रिया से गुण-द्रव्य-कर्म भी अलग नहीं 
किये जा सकते । 


५. प्रणब० | वेदों की शाखाएँ; उन के अंगोपांग र्८७ 


शाखा 


इस के ऊपर, हर एक वेद की दो दो शाखा हैं, एक कृष्ण और एक 
शुक्ल । इस का कारण यह है कि, दो पदार्थों के मिलने से ससार बना है, 
पुरुष और प्रकृति, आत्मा और अनात्मा, सत्‌ और असत्‌, प्रकाश और तम, 
नेकी ,और बदीं, दक्तिणमार्ग श्रोर वाममार्ग । यदि इन दो में से किसी एक 
का भी सर्वथा लोप हो जाय, तो दूसरे का भी तत्काल सर्वथा विनाश हो 
जाय । क्रम से एक एक अश का आधिक्य (और दूसरे की न्यूनता ) 
दिखाने के लिये प्रत्येक वेद की दो दो शाखाएँ हैं । 


अंगोपांग | 


इस के बाद इन्हीं ज्ञान इच्छा और क्रिया के उलट पलट से छुः अंग, 
कल्प, निरुक्त, छुन्द, ज्योतिष, व्याकरण, शिक्षा, और छुः उपाग, वेदान्त, साख्य, 
योग, न्याय, वैशेषिक, मीमासा बने हैं | उन के मिश्रण से बहुत से अ्रवान्तर 
शास्त्र पैदा होते हैं । इस सब वेद और शात्त्र के समूह की समष्टि, संहिता 
झश मे है । 


वेदों का विषय | 


(१ ) ऋग्वेद मे यह सच वर्णन किया है कि किस पदार्थ की किस से 
और कैसे उत्पत्ति और स्थिति ओर विनाश है, क्या उस का उचित देश और 
काल है, क्या उस की आवश्यकता है, कितने उस के विभाग हैं, इत्यादि । 

(२) यजुबँद में क्रिया का स्वरूप, क्रिया का और मोक्ष का सबंध, 
मोक्ष के प्रकार, यज्ञ, संस्कार, भ्राद्ध, इत्यादि सब का आध्यात्मिक अथ कहा है। 
जीवन मात्र के सम्पूर्ण व्यवहार इस मे कह्ढे हैं । 

चार वर्ण, चार आधभ्रम, और चार पुरुषार्थ का संबंध, ज्ञान इच्छा क्रिया 
और समाहार से है। बह्मचरय आश्रम और ब्राह्मण वर्ण का सबन्ध ज्ञान से है, 
गहस्थाश्रम और च्त्रिय वर्ण का क्रिया से, वानप्रस्थ आश्रम और वैश्यवर्ण का 
इच्छा से, ( “वशीकरोति इद्रियाणि इति वैश्य+.? यह व्युत्पत्ति प्रशववाद मे 


श्प्प्प उन के विषय | सम» 


कही है ), और संन्यास और शुद्ववर्ण का सर्बंध समाहार से हे। महाभारत 
मे, गहस्थाश्रम और वैश्यवर्ण का सम्बन्ध विशेषतः इच्छा से, और वानप्रस्थ 
ओर क्षत्रिय का क्रिया से कहा है; स्थान और प्रसंग के भेद से, दृष्टि और 
कहने के प्रकार मे भेद होते रहते हैं; असल मे, सब का सम्बन्ध सत्र से है | 

आप लोग आश्चर्य करेंगे कि शूद्र और संन्यास का साथ कैसा । एक सब से 
छोटा और नीचा गिना जाता वर्ण, दूसरा सब से ऊंचा समझा जाता आश्रम। 
इस को यों समझना चाहिये । नदी के किनारे यदि मनुष्य खड़ा हो तो जो 
छाया पड़ती है, उस मे उत्तमाग, सिर, सब से नीचे हो जाता है। शूद्ध का अर्थ 
यही है कि जो सब की सेवा करे; ज्ञानवान्‌ हो कर और बुद्धिपूवंक, जैसे माता 
पिता अपने बच्चों की | यदि कोई नि.स्वार्थ और आध्यात्मिक सेवा करता है तो 
वही सच्चा संन्यासी है, यदि स्वार्थ से, ओर शारीरिक, सेवा करता है, अज्ञानी, 
जैसे बच्चे अपने बृद्धों की, तो मामूली शाद्र है। 

"हैः और “यह! इन दोनो पदार्थों का ज्ञान, ब्राह्मण वर्ण और ब्ह्मचर्य श्राश्रम 
में होना चाहिए | 

'मै यह हैँ,! जो में हूँ वही यह है, इस की रक्षा मुझी से हो सकती है?-.. 
यह क्रिया, क्षत्रियवर्ण ओर ग्रहस्थाश्रम की होनी चाहिये | 

“यह नहीं है” 'एतत्‌ न! केवल मे ही मै हूँः “यह संसार कुछ नहीं है 
आत्मा ही आत्मा है?--यह इच्छा, एक अर्थ से घन-संचय करने की, ओर 
दूसरे अर्थ से संसार छोड़ कर पुण्य-लचय करने की, यही वेश्यवर्ण ओर 
वानप्रस्थाश्रम का तत्व है । 

'मे (केवल) यह (ही) नहीं हूँ. किन्तु 'मे ही सब जगह हूँ,' और “सब्र हूं? 
यह और यह, ऐसी भेदबुद्धि और उपाधि भूठी है,” सब को सब की सेवा और 
सहायता करनी चाहिये, ऐसा ज्ञान और अमल, सन्यासी का, सच्चे साक्त्विक 
शूद्र का, हे। देखिये, बड़े का क्या अर्थ हे ! केवल यही कि उस के भरोसे, 
उस की मिहनत से, उस की गोद मे, दूसरे खेलें और सुख पा । और छोटे का 
भी अर्थ यही है कि दूसरे के सिर चैन करै। तो सच्चा शूद्ध वही है जो सच की 
सेवा करे और उन से कुछ बदला,न चाहे | जो बदला चाहे, जो मजदूरी मागै, 


५. प्रण॒व० ] साम-बेद में इच्छा का वर्णन श्ध्द्‌ 


जो यह समझे कि 'में! आत्मा सर्वव्यापी नहीं है, वह मामूली शूद्ध है| पुराणों 
मे भी शूद्र शब्द की व्याख्या, विवेचन से, दो प्रकार क़ी है।'शुचा द्रवति', थोड़े 
से भी दुःख शोक आदि के कारण जो घत्र्रा जाता है, वह तो बाल्लबुद्धि नीची 
कोटि का शूद्र। (रेषा शुच॑ द्रावयति?, दूसरों के दुःख शोक को दूर करता है, 
बह उत्तम कोटि का शुद्ध, प्रणववाद का संन्यासी-शूद्र | आशु द्रवति, वृद्धाना 
आज्ञया? बड़ों की ग्राशा से जल्दी जल्दी दौढ़ कर काम करता है, जैसे बालक, 
यह भी अर्थ हो सकता है | 

घपोडश संस्कार और पंच महायज्ञ और अश्वमेष गोमेघ इत्यादि का भी 
ऐसा ही रहस्य अर्थ, अहं, एतत्‌, न', इन्हीं शब्दों के उलट पलट से, इस 
ग्रन्थ में कहा है । 

(३ ) सामवेद मे इच्छा का वर्शान है । 

पहिले कह आये है कि संतार मे दो ही पदार्थ देख पढ़ते है; एक “श्रहं? 
और एक 'अनह” | इन का संबंध, इन के संयोग का कारण, यही “शक्ति? स्वरूप 
तीसरा पदार्थ है । शक्ति का भी तात्तिक स्वरूप इच्छा दी हे। इच्छा के सिवाय 
और कोई प्रेरक, कारयिता, "कारण, ससार में नहीं है। आत्मा की दृष्टि से जो पदार्थ 
शक्ति है, जीव की दृष्टि से वही पदार्थ इच्छा हे। जैसे आत्मा के तीन गुण, 
सत्‌ , चित्‌ , आनंद हैं, और मूल प्रकृति के तीन गुण, रजस्‌ , सत्तत, और 
तमस हैं, बैसे ही शक्ति, माया, देवी प्रकृति, के तीन गुण, सृष्टि, स्थिति, और 
संहार कहना चाहिये | देवता दृष्टि से यही तीन शक्तियाँ, लक्ष्मी, सरस्वती, और 
सती कहाती हैं। श्ञानश'५क्त, सरस्वती का साथ ब्रह्मा से, जो क्रिया के और 
उत्पत्ति के अधिष्ठाता हैं, इस हेतु से है, कि बिना ज्ञान के क्रिया नहीं हो सकती । 
तथा क्रियाशक्ति, लक्ष्मी का साथ ज्ञान के और स्थिति के अधिष्ठाता विष्णु से, 
इस हेतु से है फि बिना क्रिया के ज्ञान को सफलता नहीं हो सकती | शिव का 
साथ सती का है, दोनों इच्छारूप हैं; इस लिये उन का संत्न्ध अर्घाज्ञ का है । 

इन तोन शक्तियों में से प्रत्येक के तीन विभाग कर दिये हैं, शान, इच्छा, 
और क्रिया के अनुसार | लक्ष्मी, क्रिया शक्ति, के तीन आकार, रमा, लक्ष्मी 
और शारदा । रमा मे ज्ञानाश का मेरू है, लक्ष्मी, शुद्ध क्रिया रूप है, और 
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शारदा में क्रिया के साथ इच्छा मिली है | ( प्रवलित सस्कृत साहत्य मे तो 
शारदा और सरस्वती पर्याय, है ) । 

इसी प्रकार से सरस्त्रती के तीन भेद, ऐंद्री, आह्षी और सरस्वती । । 

तथा सती के तीन भेद, सती, गौरी और पार्वती । इन नवों के समाहार का 
नाम भैरवी । 

यही दश महाविद्या, ज्ञान, इच्छा, क्रिया के भेद से होती हैं । 

देवताओं के वाहन, हंस, गरुढड, और वृषभ, का भी अर्थ, देश, काल 
और गति है। ये ही तीन, देश, काल और गति, मकार के निषेध के तीन 
गुण समभने चाहियें। तीनो साज्षात्‌ निषेधस्वरूप, शूल्यरूप, हैं। देश भी पोल 
ही है। काल भी अभावरूप, असद्रुप, है। और गति, जो केवल देश और 
काल के मिलने से ही पैदा होती हैं, (५ अथवा, जिसी से देश और काल पैदा 
होते हैं, क्योंकि बिना गति के, बिना क्रिया के, बिना क्रम के, देश और काल का 
ज्ञान ही नहीं, यथा सुषुत्ति मे ) वह भी परम शूम्यरूप है। क्रम, एक के वाद 
एक, इसी का नाम गति, क्रियामात्र, है। केवल क्रम पदार्थ मे कोन सत्ता हे ! 
पर यद्यपि ये तीनो परम असत्‌ स्वरूप है, तो भी बिना इन के ससार असंभव हे; 
इन्हीं मे संसार है; इन्हीं के रूप का व्यक्ती-करण, या वि-करण, सपथरण' हैं | 

जो पुराणों में देवताओं के आभूषण ओर शस्त्र अस्त्र कहे हैं, उन का भी 
रहस्य अर्थ इसी प्रकार का है । 

इन शक्तियों के अनन्त प्रकार का वणन सामवैद मे किया है | 

(४ ) तीनो वेदों के विषयों का समाहार; उन का परस्पर सम्बाद वा 
सामानाधिकरएय; उन के योग के प्रकार; शान, इच्छा, क्रिया का, शरीर 
की नाड़ी, इड़ा, पिंगला, सुधुम्ना श्रादि से सम्बन्ध; और संसार के प्रबन्ध 
करने वाले अधिकारियों के कम, और उन के परस्पर सम्बन्ध, का वर्णेन, 
अथव मे है | 

ब्राह्मण, उपनिषत्‌ , उपवेद, और शुक्ल कृष्ण शाखा, के ग्रन्थों मे भी, 
क्रमशः ब्रह्मा विष्णु शिवके अधीन अधिकारियों ने,अपने अपने विभाग का श्रघिक 
विवरण किया है। केवल एक दो उदाइरण यहाँ दिये जाते हैं | यथा, क्रम से अई्ट 


यू प्रगय० | त्रिक और समाहार की बव्यापकता २९१, 


का, अर्थात्‌ चेतना का, धीरे-घीरे सात तत्वों की, महत्‌, बुद्धि, आकाश, वाद, 
तेजस , श्रापस्‌ और प्रृथ्वी को, ओढ़ने, का, तथा इन के अर॒ुओं और परमा- 
गुओं की बनावट का, जृत्तात कहा है । किस प्रकार से इन मे धीरे-धीरे चेतना 
का विकास होता है; किस प्रकार से जीव क्रमशः धातु, इत्च, पशु, “चढन्द्रात्म', 
'सौरात्म', मनुष्य, देवता आदि योनियों मे बृद्धि पाता है; इस ब्रह्माड मे, बिस 
के परमेश्वर मह्यविष्णु है, जिन का प्रत्यक्ष शरीर सूर्यबित्र है, कितनी प्रश्वियाँ 
अर्थात्‌ ग्रह है, जिन पर जीव की बृद्धि होती है--यह सब बातें इन मे सबिस्तर 
वर्णुन की हैं । 

हर ज॑गह और हर बात मे, अ, उठ, ओर म का सम्बन्ध और अनुकरण 
दिखाया है | यथा प्रृथ्वी तत्त्व में तीन भेद हैं, ज्ञान-प्रधान परमाणु तो “पृथ्वी 
परमाणु है, क्रियाप्रधान का नाम 'मेदिनीग, और इच्छाप्रधान का नाम “मही? 
है। तथा जल के मेद मे ज्ञानप्रधान का नाम सलिल, इच्छाप्रधान का नाम 
अपस , और क्रियाप्रधान का नाम तोय॑ं है । एवम्‌ अग्नि, तेजस्‌ , वन्हि। एवं 
मारुत, पवन, वात | एवं आकाश, चिदाकाश, महाडाकाश, इत्यादि। 

/ इस ग्रन्थ में, विशेष कर के अन्तःकरण की दृत्तियों मे त्रिकों को, अउ म के 

अनुसार दिखाया है । 

व्याख्यान के बहुत परिमित समय में, केवल एक सूचीमात्र आप के सामने 
पढ़ जाता हूँ, अधिक कहने का अवसर नहीं है । 

अंतःकरण में तीन प्रकार, मन, बुद्धि, अहंकार, (और उन का समाहार 
चित्त) हैं | शान मे, संकल्प, विकल्प, और श्रनुकल्प, इच्छा मे आशा, आकांछा, 
कामना; क्रिया मे, क्रिया, प्रतिक्रिया, अनुक्रिया; इत्यादि | 

छ॒: अंग और छुः उपाग भी इसी प्रकार वर्णन किये हैं। आज काल इन 
मे जो परस्पर विरोध प्रचलित है, उस सत्र का इस ग्रन्थ मे परिहार देख पढ़ता 
है, और यह स्पष्ट होता हे कि ये सत्र शात्र सचमुच एक ही ज्ञानशरीर के अम 
ओर उपाग अन्वर्थ हैं | 

सब शास्त्रों मे तोन बातें प्रधान हैं| आत्मा, अनात्मा, और निषेध, श्रथत्रा 
शान, क्रिया, और इच्छा, के श्रनुसार । 


२९२ षड्‌ दशनो में [ सम» 


नीति शाह्ल मे, धर्म, ज्ञान के स्थान में है; अर्थ, क्रिया के; काम, इच्छा 
के; और मोक्ष उन का समाहार है । 

न्याय मे, प्रमाण ( अनात्मा ), प्रमेय ( आत्मा ), और सशय ( इच्छा ) 
का समाहार प्रयोजन ( मोक्ष ) मे होता है । न्याय शाद्त का दूसरा त्रिक, क्रिया, 
कारण, कर्ता हे, जिस का भी समाहार 'प्रयोजन? ही है । 

वैशेषिक के मुख्य त्रिक दो हैं, द्रव्य, शुण, कर्म, ओर सामान्य, विशेष, 
समबाय | सामान्य अआात्मस्थानीय है; विशेष अनात्मा; समवाय, इच्छा 
अर्थात्‌ सम्बन्ध । अभाव, समाहार है। 

योग मे, चित्त, शञानरूप श्रात्मस्थानीय; बृत्ति, क्रियारूप अनात्मस्थानीय; और 
निरोध, इच्छारूप सम्बन्धस्थानीय हैं । परमशान, मौक्ष, केवल्य, यही समाहार है। 

साख्य मे, प्रकृति, पुरुष, और उन का आकस्मिक सयोग; त्रिक हे, (और 
असंख्येय संख्यातीत ब्रह्म, यह समाहार है) । 

मीमासा मे, स्वार्थ, परार्थ, और परमार्थ, इन तीन प्रकार के कर्मों 
का वर्णन है। एक, जो अपने हित के लिये किया जाय; एक, जो पराये भत्ते 
के लिये किया जाय; एक, जो केवल उचित होने के ही कारण से, फलडाफल 
का विचार छोड कर, स्वार्थ और परार्थ के भावों को त्याग कर, किया जाय; 
(सब कर्मो का त्याग, यह समाहार है)। ., 

वेदांत मे, जीव आत्मस्थानीय है, मारा संसारस्थानीय, और ब्रह्म सम्बन्ध- 
स्थानीय है । इन सब का समाहार प्रणव स्वयम्‌ है । 

काव्य मे, रसों का त्रिक, ंगार, रौद, और शांत है | यह त्रिक, आध्यात्मिक 
त्रिक, राग, द्व ष, और प्रशम, का अनुसारी है । इन के मिश्रण से, और मात्रा 
के. घटाव बढ़ाव से, अन्य सब रस उत्पन्न होते हैं। साहित्य मे, अलंकारों का 
मुख्य त्रिंक है, उपमानडलंकार, उपमेयडलकार, अनन्यडलकार । इन के 
समाहार को श्रतिशयोक्ति कह सकते है। सगीत में, शब्द ( ध्वनि, नाद ), 
प्रतिशब्द ( प्रतिध्वनि, प्रतिनाद ), और अनुशब्द ( अनुष्यनि, अनुनाद अनु- 
वचन )। कर्मयोग की प्रवृत्ति, निर्गात्ति, अनुश्कत्ति, पुराणेतिहास की साश्ि, लय, 
स्थिति; संसार के विकास, संकोच, स्थैये; क्रिया के, स्पंद, स्फुरण, स्फुलन; आदि | 


५, प्रणव० | काव्य, व्याकरण, आदि में चतुष्क २९३ 


इन्हीं शब्द, प्रतिशब्द, आदि की कमी बेशी और मश्रण से सत्र राग-रागियी 
उत्पन्न होती हैं । इस प्रकार से, विविध शास्र और कला, गणित, 
चित्रण, श्रादि के विषयों से सबंध रखने वाले, कोई तीन सौ त्रिक इस ग्रंथ 
मे कह्दे हैं। 

व्याकरण मे त्रिवर्ग बहुत देख पड़ता है | स्वर, व्यजन, और विसगे-अनु- 
नासिक; उदात्त, अनुदात्त, और स्वरित; प्रातिपदिक वा संशा, धातु, कारक, समास 
(समाहार ); कर्ता, कर्म, करण, इत्यादि । इन में सज्ञा-पद आत्म-स्थानीय है; 
(धातु, क्रिया-स्थानीय; विभक्ति या कारक, क्रिया-स्थानीय) । 

नागरी प्रचारिणी सभा का, भाषा से अधिक सम्बन्ध हे, इस कारण व्याकरण 
ही के विषय में कुछ विशेष कह कर यह कहानी समाप्त करता हूँ । 

भाषा का प्रयोजन यही है कि अपना अर्थ दूसरों को जना दे । तो क्या यह 
केवल श्रव्य शब्द द्वारा ही हो सकता है १ दृश्य इंगित और चेश से, इशारों से 
अंगुली, हाथ, सिर आदि के संकेतो से, मी तो होता हैं । गृगे बहिरे लोग ऐसे 
इंगितों से ही अधिकतर समभते समभाते हैं | फिर अधिकतर शब्द, श्रर्थात्‌ भ्रव्य 
भाषा, का प्रयोग क्‍यों है ! इस का उत्तर यही है कि संसार की वत्तेमान अवस्था 
में, भोत्रेन्द्रिय की अधिक प्रतल्ता और विकास है। तत्वों से ही सब वस्तुएँ बनी 
हैं । उन सब्र मे आकाश है, जिस का गुण शब्द है। इस कारण प्रत्येक वस्तु से 
शब्द निकल रहा है, मिन्‍न भिन्‍न कानो में पड़ कर उस शब्द के रूप का परिवर्तन 
हो जाता है । उसी परिवतितरूप का, मनुष्य, फिर अनुकरण कर के, उस 
वस्तु का स्मरण जो दूसरे को कराते है, वही उस का नाम हो जाता है । श्रोत्रेन्द्रिय 
आर वारगिंद्रिय की बनावट के भेद से भाषा-भेद होता है। यही कारण है कि 
इतने भेद भाषाओं के है। बल्कि यहाँ तक कह्दा है कि प्रति गव्यूति भाषा बदल 
जाती है| सच तो यों है कि प्रति व्यक्ति भेद है। साथ ही इस के, मनुष्य मात्र 
में यदि एक अश भेद ओर विशेष का है, तो एक अंश सामान्य का भी है। इसी 
कारण से यह भी कहा है कि ऐसी भी भाषा है जिस को, यदि उस का झानने 
चाला और कहने वाला मिले तो भिन्‍न-मिन्‍न देशों और बोलियों के लोग मी 
उठठ्त को एक साथ समझ सकते है । 


२६४ “जक्लितः-भाषा संसार-व्यापिनी [ सम» 


इस ब्रह्मांड मे सप्र लोक हैं। प्रति लोक में एक प्रधान माषा है । 'परा, 
पश्यंती, मध्यमा, वैखरी” तो प्रसिद्ध ही हैं। इन के सिवा तीन और हें, 
सांग्रतिका, चाक्षिकी, और सांवर्तिका | वैलरी, जो इस भूलोक और जाम्रदवस्था 
की भाषा है, उस के अनन्त भेद, देश और काल के अनुसार, हुए है, हो रर 
है, और होंगे । आकाश और शरोत्रेंद्रिय और वागिद्रिय प्रबल होने से श्रव्य 
भाषा प्रचलित है। यदि कोई अन्य तत्व, और उस के सम्बन्धी ज्ञान और कर्म 
के इन्द्रिय, प्रबल होते, तो उन्हीं के गुण की भाषा होती, यथा दृश्यभाषा, 
स्पृश्यभाषा, घेयभाषा, स्वाद्यमाषा इत्यादि । पर सब भाषाओ्रों की बनावट मे 
संज्ञापद, क्रियापद, और कारक, ( जिस को “हुरूफ़ि राबितः फारसी मे, ओर 
“प्रीपोजिशन? अंग्रेजी मे, कहते हैं ), किसी न किसी रूप मे आवश्यक हैं | ओर 
इस के बाद अनन्त फैलाव है| प्रथम, मध्यम, उत्तम पुरुष; भूत, भविष्यत्‌ , 
वर्तमान; एकवचन, द्विवचन, बहुबचन । पुक्तिज्ञ, सल्लीलिज्गन, नपुन्सकलिज्ञ; 
इत्यादि । जैसे-जैसे जिस जाति के स्वभाव, आवश्यकताएँ, और व्यवद्यार होते 
हैं, वैसी-वैली उस की भाषा और वाक्य-भगियाँ, महावरे, होते हैं, और ज्यो- 
क्ष्यों मनुष्य मात्र का परस्पर व्यापारूव्यवहार मेल-जोल बढ़ता जायगा, त्यों- 
त्यों भाषा की एकता होती जायगी। 'इगित-भाषा?, अब भी समस्त संसार की, 
एक है ही; भूखा आदमी अपने मुह में अँगुली, ओर पेट पर दयाथ रख कर, अपनी 
इच्छा किसी दूसरे को बतला देता है । 
यह सब अनन्त विस्तार और अनन्त एकता, प्रणव मे अन्तर्गत हे, ओर 
उस से सिद्ध होती है| किन्तु वह परमात्मा ब्रह्म इन सब विशेषों के बिस्तारों 
से परे हे, उन का निषेधरूप है| ४ 
न भाषापरं, नेव वा शब्दसिद्धं, 
न वाणीपर, ज्ञानगो5उतगर्गम्‌ । 
समाहारसंसारसारप्रसारम्‌ 
अकारं उकार मकार मकारम । 
भ्रकार उकार मकारं भ्रमेय॑ 
तदोंकारमोॉकार सो कार रूप॑ । 


॥ 3४ ॥ 


६. प्रशव की कहानी का परिशिष्ट । 


( इस का पहिल्ला रूप, रामनवमी, संवत्‌ १६८४ विक्रम, 
२६ माचे, सन्‌ १६२८, ईसवी, को लिखा गया ) 

सितम्बर सन्‌ १९०० से जनवरी सन्‌ १९०१ ईसवी तक, पॉच महीने मे, 
काशी मे, जैसा पहिले कहा, प्रशववाद को प० घनराज के कण्ठोच्चार से श्री गगा- 
नाथ जी की (जो पीछे 'महामहोपाध्याय?, 'डाक्टर आफ लिटरेचरः, ओर इलाहा- 
बाद युनिवर्सिटी के बाइस चान्सेलर हुए और १६४२ ई० मे शात हो गये ) 
ओर श्री अंबादास शास्री की ( जो पीछे काशी विश्वविद्यालय में सस्कृत विभाग 
में न्याय वेदान्त के मुख्याध्यापक थे, 'महामहोपाध्याय? हुए, और १९२७ ई० 
मे शात हो गये ) सहायता से मै ने लिखा । उस मूल लिपि से एक प्रति और, 
श्री अंबादास जी ने लिखी | इस दूसरी प्रति पर मै ने, यथाइ्वकाश, जैसा कुछ 
मेरी समझ में आ सका, भ्रन्थ का अग्नेजी अनुवाद लिखा । यह प्रति, मूल 
संस्कृत और अग्रे जी अनुवाद, की, अब, मद्रास नगर के आद्यार स्थान में, थियो- 
साफ़िकल सोसाइटी ( व्रह्म-विद्या सभा? ) के पुस्तकागार मे रख दी गई है। 
पुनरुक्ति और संदिग्धाश आदि छोड़ कर, बोध के सौकर्य के लिये, अध्यायों का 
संनिवेश, परिमाण, क्रम आदि, कुछ बदल कर, इस अनुवाद को, ट्प्पिणिय। के 
साथ, तीन जिल्‍्दों मे, सन्‌ १९१०, १९११, १९१३, में, क्रशः, थियोसाफिकल 
पब्लिशिज्ञ हौस, आद्यार, मद्रास, के द्वारा छुपवाया । 

इस के आरंभ मे प्रायः सौ प्रूष्ठ की भूमिका, अग्रेजी ही भाषा मे दी है। प्रणववाद 
की प्राप्ति मुझ को केसे हुई, उस के विषय मे क्या शका उठती है, क्या समाघान 
हो सकता है या नही, तथा आ्थ के गुण दोष क्या हैं, इस सब्र का वर्णन, इस 
भूमिका मे, विस्तार से किया है। मेरी मूल प्रति से लिखवा कर, एक प्रतिलिपि 
भी शिवप्रसाद गुप्त ( काशीवासी, काशी विद्यापीठ? के स्थापक ) ने, तथा एक, 


'<. प्रणब० ] प्रणव-वाद को प्रामाणिकता २९७ 


दाक्षिणात्य देश साग्ली के राजा ने, अपने अ्रपने पुस्तकागार में रख ली है | 
तथा, मद्रास 'हाइ कोर्ट” के भूत-पूर्व प्रधान न्यायाधीश ( चीफ़ जस्टिस ) श्री 
सुब्रह्मण्य ऐयर ने, पं० श्रीनिवासाचार्य से आधुनिक संस्कृत में इस ग्रन्थ का 
अनुवाद करा के, मद्रास में छुपवाया है। पर, यह श्रनुवाद, श्री सुब्रह्मण्य ऐ.यर 
महाशय के रुप्ण, और तत्पश्चात्‌ शांत, हो जाने के कारण, सपूर्ण न हो 
सका | प्राय: तीन चौथाई प्रंथ छुपा, एक चौथाई रह गया। दो जिलल्‍्दें छुपी 
हैं, पहिली १९१७ ई० मे, दूसरी १९१९ में । 

मुझे इस बात का बहुत खेद है कि श्रव तक न तो कोई पुरानी प्रामाणिक 
लिखी हुई प्रति इस अद्भुत अ थ की मिली, जिस की शैली, भाषा, विचार, 
उपलब्ध गंथों से बहुत भिन्न हैं। नपं० धनराज ने इस का पर्यात प्रमाण 
दिया कि ग्रंथ उन को सचमुच कठस्थ है । एक बेर उन्हों ने जो लिखवा दिया, 
उस को फिर कभी नहीं दुह्राया, कितना भी उन से कहा गया कि, बिना ऐसी 
परीक्षा दिये, लोक को विश्वास नहीं होगा कि यह अथ सचमुच आप के स्मृतिस्थ 
कठस्थ है । कोई संस्क्ृतज्ञ विद्वानू, उस के असाधारण विषय, उन्माद-गान के 
ऐसे पद्म, अपाणिनीय शब्दों के प्रयोग, उलमी वाक्य रचना, पदेलियों की सी शैली 
आदि को, थोड़ा सा देख सुन कर, तत्काल ग्रंथ को उन्मत्तप्रलाप कह देते हैं, 
कोई 'कर्णपिशाच? की कतूंत बताते है, कोई स्वर्य पं० धनराज की कपोल-कल्पना 
कहते हैं; इत्यादि । इन सब तर्कों का क्षुण्ण-क्षोद, मे ने उक्त अंग्रेजी भूमिका में 
यथाशक्ति करने का यत्न किया है, और सब पूर्वपक्ष-उत्तरपत्नों का विचार कर के 
यह निष्कर्ष निकाला है, कि ( निश्चित नहीं, किन्तु ) सम्भाव्यतम विकल्प यही 
है कि सचमुच ऐसा ग्रंथ प्राचीन कोई है, ओर प॑० धनशाज ने उस को कठस्थ 
कर लिया है । 

प० घनराज मुझ से काशी मे, दिसबर सन्‌ १६२६ में, बहुत वे। बाद, 
पुनः मिले | और उन से फिर भी इस की चर्चा हुईं, पर उन्हों ने अपनी स्मृति 
शक्ति की उक्त सीधी सादी अत्यन्त सहज परीक्षा देने से स्पष्ट इनकार कर दिया, 
ओर यह भी कहा कि इस प्रत्याख्यान का कारण भी नहीं बता सकता। परस्तु, 
एक दो स्तोत्र के श्रष्टक, जिन को उन्हों ने अपने सवे कह, यथा एक, जिस की 


सर्द शक्कर रहना ही श्रच्छा [ सम० 


टेक थी “नमामि शारदा”, उन को, जब-जब उन से कहा गया तब-तब, फिर. 
फिर से सुना दिया। सन्‌ १६२७ मे, प्रयाग ( इलाहाबाद ) के ८ अंग्रेज़ी ) 
“लीडर! नामक दैनिक पत्र मे, और सयुक्त प्रातीय व्यवस्थापक सभा (लेजिस्लेटिव 
कोसित ) में भी, इस विषय पर प्रश्नोत्त और बाद-विवाद हुए; पर कुछ फल 
नहीं निकला, 'प्रशववाद! को मूलोत्पत्ति नीहाराच्छुन्न ही रही। परोज्नप्रिया: 
इब हि देवाः, प्रत्यक्षद्विष:?? | 

एक दृष्टि से ऐसी शंका का पड़ा रहना अच्छा भी है। पुस्तक प्राचीन 
है कि नवीन; ( बृहदारणयक उपनिषत्‌ के वशाध्याय मे परिगणित अथवा 
किसी अन्य ) गार्ग्यायण नामक ऋषि को कृति है अथवा धनराज जी की स्वयं 
नवकल्पित है; अधम कर्णंपिशाच अ्रथवा उत्तम कोटि के देव या सिद्धपुरुष की 
उपजत है और धनराज उस के करण मात्र है, अ्रथवा उन्हों ने सचमुच उसे 
किसी प्राचीन लिपि से सुन कर कंठ किया है, ( अमेरिका मे, १९वीं शती ई० 
के उत्तरा्ध मे, बहुत से ग्रन्थ, लोगों ने, विविध प्रकार के 'श्राविश? की अवस्था 
में लिखे ओर छुपवाये है, जिन मे अधिकाश अर्थशूल्य अथवा दुष्टार्थक हैं |-- 
ऐसी शंकाओं का स्वया निरास न हो सकना भी गुणकारी है। इस से ग्रन्थ 
की 'आप्त' वाकक्‍्यता पर ध्यान कम जायगा, उस के विषय की युक्तिमत्ता पर 
अधिक | पर प्रश्ाता और अन्ध-श्रद्धा का ( इस देश में “वेदबादरताः”, वेद, 
वेद, वेद, पुकारने वाले, बहुत हैं ही ) प्रोत्ताहन न होगा। परीक्षा-बुद्धि और 
स्वयं-पज्ञता का ही उत्तेजन होगा। म्रदु जिज्ञासा वाले, अथवा केत्रल कुतूहली, 
हट भी जायेंगे। इस गुण के साथ एक दोष भी हो सकता है कि, स्पात्‌ 
कुछ लोग, श्रद्धा-जड, चमत्कार-खोजी, केवल अद्मुत स्मृति? की शअ्रप्रमाणित, 
असाधित, भी प्रतिशा पर मुग्ध हो कर, बिना परीक्षा के, थोड़े से रत्न के 
साथ, अथवा ब्रिना रत्न के भी, बहुत सी धूलि और कूड़े का भी अहण कर 
लें) पं० घनराज ने संयुक्त प्रात के नगरों मे कई सजनों को छोटे चढ़े गद्य 
पद्म के कई ग्रन्थ लिखवाये हैं, जैसे मुझ को प्रणववाद; और 'यह कहना कठिन 
हे कि उन में से कितने अच्छे हैं, कितने बुरे, कितने अर्थ-शूल्य । समय-समय 
पर उन में से दो चार के थोडे थोड़े अश, जो मुझ को लोगों ने दिखाये, उन में 


६. प्रणय० ] ग्रन्थ अर्थपूर्ण है, किसो का भी लिखा हो २९६९. 


से किसी मे ऐसी विशेष श्रप्रसिद्ध अपूर्व बात मुझे नही देख पड़ी जैसी प्रणबवाद 
मे | और कई तो केवल प्रलाप ही से जान पढ़े, जैसे कोई नशे की हालत मे 
बेजोड़ शब्द मुह से निकालता रहै। स्वयं घनराज जी ने, एक श्रवसर पर, मेरे 
पूछने षर, कहा कि, जितने ग्रन्थ उन्हों ने कठस्थ किये, उन में सब से अ्रच्छा, 
सव-संग्राहक, सर्वागीण, ग्रन्थ, प्रणबवाद ही है | संसार मे सिद्धई जगाने वाले, 
घोखा देने बाले, सिद्ध और सिद्ध-साधक? भी बहुत देख पढ़ते हैं | चिना पूँजी 
के रोज़गार फैलाने वाले भी है| पर प्रायः “न डमूला च जनश्रुतिः”?, बिना राई के 
पहांड नहीं बनता, थोड्ी पूंजी के बल पर बहुत लेन देन फैलाया जाता है; 
आवेश-शील मनुष्य बहुघा व्यर्थ, तो कभी सडर्थ' भी, बात कहता है। 
प॑० घनराज का वृत्तात और उन के "कंठस्थ! अन्थों का तत्व मुझे कुछ 
ऐसा ही सतू और असत्‌ का समुचय जान पड़ता है। सारे संसार की ही! 
यही कथा है । 

इस लिये, यह सब शंका होते हुए भी, प्रगववाद ग्रन्थ बहुमूल्य है, उपयोगी 
है, उस की बहुतेरी सिद्धान्त-विषयक, प्रकृति के सामान्य नियमों की, बातों से 
बुद्धि का प्रसार होता है--यह मेरा विश्वास हे। विशेष-विशेष बातों पर, यथा 
यह वेद इस देबता की कृति है, प्रत्येक बेद मे दो शाखाएँ हैं, इस वेद का यह- 
यह विषय है, इत्यादि पर विश्वास, व्िना अन्य परिपोषक प्रमाणों के जल्दी नही 
हो सकता । पर इन में कोई बात ऐसी भी प्रायः नहीं है जो युक्ति के सर्वथा 
विरुद्ध, या वस्तुस्थिति के स्पष्ट विपरीत, या स्वता व्याहत हो । संस्कृत शास्त्रों की 
प्रथा ही है कि अ्रत्र जो कुछ आप ग्न्थ, इतिहास, पुराण, वैद्यक, ज्योतिष आदि 
वेदागों के तथा अन्य शास्त्रों के मिलते हैं, वे अति सक्तित्त हैं, और उन का मूल 
आदिम रूप बहुत विस्तृत शतसहस्ताद्रध्यायडात्मक था, और ब्रह्मा, सरस्वती, इन्द्र, 
गशेश, शिव आदि का रचा हुआ था| वेद के विधय मे भी स्वय तैत्तिरीय आरण्यक: 
मे कहा है, “अ्नन्ता: वे वदा:?, और श्रब बहुतेरी शाखा लुप्त हो गई हैं। इत्यादि । 
प्रत्यक्ष ही किसी भी सभ्य शिष्ट जाति के सारस्वत भाडार मे, प्रत्येक समाजो- 
पयोगी विषय पर, लघु, मध्यम, बृहत्‌ परिमाण के ग्रथ मिलते है। तथा जो 
कुछ मनुष्य जानते और लिखते हैं, वह सब्र ब्रह्मा? मे, सर्वत्र व्याप्त 'महत्त्क” 


"३०० ग्रन्थ से बुद्धि और विचार का उत्तेजन [ सम० 


मे, बुद्धितत्व मे, “अणोरणीयान्‌ , महतो महीयान”, अनन्त विस्तार से भी और 
सक्षेप से भी, व्यक्तः्व्यक्त रूप से, सदा वत्तमान ही है | क्‍ 
अस्त; श्र॒इं-एतत्‌-न” से, वेद-वेदाग-वेदोपाग-उपवेद आदि के, विविध 

शास्त्रों और दशनो के, जो विषय देख पढ़ते हैं, उन की सगति, उन का 
समन्वय, कैसे हो सकता हे, ओर संसार का स्वरूप क्‍या हे, ससार की गति के 
मुख्य नियम क्‍या है, इस के समभने मे प्रणव वाद से बहुत सूचना सहायता 
मिलती है । मुझे तो बड़े सन्‍्तोष का हेतु, ओर ग्रथ की प्रामाणिकता का प्रमाण, 
यह हुआ कि जो मूल विचार, 'अह-एतत्‌-न? के रूप में, मेरे दृदय मे स्त्रतत्र रीति 
से स्वय उदय हुआ था, वह, बहुत वर्षो पीछे, इस ग्रथ मे मिज्ना, और उस का 
प्रयोग वैदिक शास्त्रों के साकेतिक विषयों के सुलभाने मे किया हुआ मिला, 
जिस का मुफ़े कुछ ध्यान ज्ञान न था। देवी मागवत मे श्लोक है । 

इत्येब॑चित्यमानाय मुकुन्दाय महात्मने, 

इलछोक5धन तया प्रोक्त भगवस्याउखिलाथदं । 

“अह एतत्‌-नः ऐसे अथ से गभित प्रणब कैसे अखिलडर्थद, सब अर्थों 
का देने वाला, सब ज्ञानो का भाडार, हो सकता है, इस का भारी सूचन,दिग्दर्शन, 
नमूना, इस अंथ मे मिलता है | 

कभी तो खेद होता है कि सचन और प्रल्लोभन ही श्रधिक होता है, तृप्ति नहीं 
की जाती । पर एक ग्रथ में क्या-क्या किया जाय ! और पढने वाले को स्वतत्र 
विचार का, अपने पैरों पर खड़े होने का, स्वय श्रागे खोज करने और बढने का, 
अभ्यास भी तो होना चाहिये । आखिर, पश्चिम के धीर वीर ज्ञानी साहसी तपस्वी 
आचार्य, नई-नई खोज, नई नई उपज (उपज्ञ ), नई-नई कला, नये-नये यत्र, 
तंत्र, शास्त्र, अपने बाहुबल, हृदयबल, और बुद्धिबल से निकाल और फैला रहे 
है; केवल पुरानी पोथियों के नाम के जप से ही सतुष्ट नहीं होते | तौ भी, जैसा 
आध्यात्मिक अर्थ बताने का यज्ञ इस ग्रंथ में किया है, वैसा, या उस से कम 
भी, श्रम, पाश्चात्य वा पौरस्त्य पंडितों ने, आधिदेविक अर्थां के आविष्कार का 
किया होता, तो बेंद के कर्मकाड के समभने में बहुत सहायता मिलती | 

वत्तमान काल में, भ्रथवा यदि यह कहें तो स्यात्‌ अनुचित न होगा कि 
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कई सहस्त वर्षो' से, वद के कर्मकाड का ठीक-ठीक भआर्थ समझ नहीं पड़ता है, 
लुप्त हो गया है। जैसे, अश्वमेघ आदि की विधि, अक्षरा्थ, देखने से, श्रत्यन्त 
बीमत्स, क्रर, अश्लील, घ्रणा-कारक, व्यर्थ, जान पड़ती है; श्रक्षरार्थ के सिवा 
कोई दूसरा अर्थ है, जो वैदिक लोक भूल गये है, या नहीं; अक्षरार्थ केवल 
उत्प्रेज्ञा, या रूपक, या श्रर्थवाद मात्र है; इस का कुछ पता नहीं चलता | 
इधर, सैकड़ों, अथवा हज़ारों, वर्ष से, घोर तपस्या के और तजजनित दिव्य शक्ति 
और इंद्रियों के द्वारा आधिदेविक, थोगज, दिव्य ज्ञान के, लुप्त हो जाने से, 
लकीर के फ़कीर बन कर, मीमासकों ने यही निश्चय कर लिया है कि दूसरा गूढ 
अर्थ तो कोई समझ मे आता नहीं, केवल श्रक्ष॒रार्थ के अ्रनुसार ही कर्म करना 
चाहिये, फल उस का, अदष्ठ संस्कार के द्वाश, स्वर्गादिक, श्रामुष्मिक, कुछ होगा | 
( पर, वेदों मे कितने ही रूपक ऐसे हैं, जिन के केवल अक्ञरष्थ॑ पर स्वयं 
मीमासक-घुरघरों को, यथा तत्रवात्तिककार कुमारिल-मद्ठ को, सन्तोष नहीं हुआ, 
और उन्हों ने, उन का आधिदृविक वा आध्यात्मिक अर्थ बतलाया है, यथा इन्द्र- 
वत्र संग्राम का, इन्द्र की सहखाज्षुता का, ब्रह्मा के पांचवे सिर का रुद्र द्वारा काटे 
जाने का, इत्यादि )। किन्तु इस चाल का विचार, युक्तिशील, हेतु-अन्वेषी, 
मनुष्य के हृदय को सतोघ नहीं देता | यहाँ तक कि गीता में भी “मोगैश्वर्य- 
गति प्रति क्रिया-विशेष बहुला पुष्पिता बाक? की निंदा ही की है। इस प्रकार 
के अद्ृष्ट फल देने वाले वैदिक कर्मकाड पर अघ-विश्वास से तो, दृष्ट फल देने 
वाले, सुनी हुईं “श्रुति! को प्रत्यक्ष कर दिखाने वाले, “श्रुति-प्रत्यक्ष हेतव:,? 
कहे को कर देने वाले, पश्चिम के वैज्ञानिक कर्मकाडियों पर उत्फुल्ल-नेत्र विश्वास 
करना बहुत अच्छा । 
प्रणववाद मे, यज्ञों का और संस्कारों का अर्थ, अहम्‌ एतत्‌-न? के शब्दों म, 
शान इच्छा, क्रिया के अभिप्राय से, आध्यात्मिक ही अधिकतर कर दिया है। 
अन्य ग्रंथों से जो ऐसी सूचना मिलती हे, कि अजमेघ, अश्वमेघ, गोमेध, 
नरमेघ का आध्यात्मिक अर्थ, क्रमशः काम का इनन, क्रोध का हनन, अहकार 
( अस्मिता ) का इनन, करुणात्मक मोह ( अभिनिवेश ) का हनन, और जीव- 
मेदबुद्धि अविद्या) का हनन है, इस की भी चर्चा इस में नही है। इन 'ेधों? का 
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अर्थ, 'मेधा', बुद्धि, के सम्बन्ध से, दूसरी रीति से कर दिया है; ऐसी ऐसी बुद्धि 
का उदय होना, यह यह 'मेध? है; यह अर्थ भी आध्यात्मिक है ही। संस्कारों का 
-विषय वैयक्तिक और सामाजिक जीवन के बहुत उपयोगी है। इस के सबंध में 
आधिदेबिक ज्ञान के प्रचार की बहुत आवश्यकता है। सो इस ग्रंथ से पूरी नहीं 
होती । आधिदेविक का अर्थ, देव संबंधी और सहछुमलोक-सम्बन्धी | देव का अर्थ 
परमात्मा की प्रकृति की अ्रन॑त सूछम शक्तियाँ मी, ओर तत्तच्छुक्तयमिमानी अनत 
देव उपदेव आदि नामक जीव-विशेष भी। इन के विशेष व्यापारत्तेत्र, सुद्ूमलोक | 
है तो सब का संब्रंध सब्र से | स्थूल सूक्ष्म कारण, भूः भुवः स्वः, अधिभृत 
अधिदेव अध्यात्म, सब परस्पर सबद्ध हैं | तो भी, “वेशेष्यात्‌ त॒ तद्बादः तद्बादः? | 
इहलोक की अपेक्षा से परलोक, सूक्ष्मलोक, भ्रुवःलोक, स्वलोंक आदि को, पितृलोक 
देवलोक श्रादि कहते है। गर्भाधान से अंत्येध्टि और श्राद्ध तक संस्कारों का मुख्य 
उद्देश्य यह है कि उत्तम जीव परलोक से इस लोक मे, मानवकुलों मे, आवे, 
यहाँ उन के स्थूल सूकरम शरीरों का यथासंभव अच्छे से अच्छा संस्कार परिष्कार 
हो; उन की उत्तम शक्तियों का उपोदृबलन और विकास हो; यथाशक्ति चतुर्विध 
युरुषार्थ का, उत्तम स्वार्थ और उत्तम परार्थ का, घर्म अर्थ काम मोज्ञ द्वारा 
साधन करने का यत्न करे; और € मोक्ष ओर आवागमन से छुटकारा न सिद्ध 
होने की अ्रवस्था मे ) इस लोक से परलोक को जच वापस जायें, तो सुखतम 
मार्ग से जायेँ और वहाँ भी सुख पावे । विविध प्रकार के यज्ञ भी इसी उद्देश्य 
'की सिद्धि में संस्कारों की सहायता करने वाले हैं। जैसा मनु ने कह है, 

गाभें: द्ोमैः जातकमं-चौड़-मौझीनिब घनेः, 

बेजिक गार्भिक॑ च्‌ एन, द्विजानां अपरृज्यते । 

स्वाध्यायेन त्रपैः होमें: श्रेविद्येन इज्यया सुप्तैः, 

मद्ायज्ञैश्र यज्ञेश्र, ब्राह्मी इयं क्रियते तनुः । 

सातुरग्रे 5घिजननं, द्वितीय॑ मोंजियंधने, 

तृतीय यज्ञदीक्षायाँ, द्विसस्प, अ्रतिचोदनात्‌ | (मनु ०) 

विविध प्रकार के संस्कारों से, स्थूल शरीर और सूच्म शरीर के, बह्तिष्फरण 

और अन्तःकरण के, सम्यक्‌ करण, सस्करण, परिष्करण, शोधन, मार्जन, शिक्षण, 
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से; तथा विविध प्रकार के यशों से, यजन से, परोपकारार्थ, समाजसेवार्थ, परिश्रम 
और त्याग करने से; व्यक्तियों की संस्कृति, शिष्टता, सभ्यता, सभा-योग्यता सिद्ध 
होती है, संपन्‍न निष्पन्न होती है। व्यक्तियों की संरक्षति से कुलों कुद्धम्त्ों को 
और समाज की संस्कृति, उन्‍नति, समृद्धि, सिद्ध होती है । इस स्थान पर यह याद 
रखना चाहिये कि सब देशों और कालों मे, सब सभ्य समाजों मे,सस्कार ओर यज्ञ 
अर्थात्‌ सस्करण और यजन होते रहे हैं । केवल “वबेदः-नामक ग्रन्थों के अक्षरों से 
ही, सस्कृत भाषा के शब्दों श्रौर श्लोकों से ही, लुक श्रादि पात्रों से ही, अर 
मे घी डालने से ही, बहुल क्रियाविशेषों से ही, छोटी छोटी रीति रस्मो से ही, 
संस्कार नहीं होते । चित्त का और शरीर का सम्यक करण, सस्करण, परिकर्म, 
परिष्करण, उत्तम बनाना--यह मुख्य उद्देश्य है, जिस प्रकार से हो वही सस्कार, 
वही यज्ञ । जैसे एक स्थान से दूसरे स्थान को जाने के लिये बीसियों प्रकार के 
वाहन हैं, कोई शीघ्र, कोई मंद, कोई अल्पडायास, कोई बह्यास--मुख्य उद्देश्य 
गमन, जैसे सैकड़ों प्रकार के अन्न हैं, कोई अधिक स्वादु कोई कम, कोई अधिक 
पथ्य श्रोर हित कोई कम, कोई सुलभ कोई दुलंभ--उद्देश्य सब का शरीर- 
तपंण, प्राण-पोषण; जैसे सैकड़ों भाषा हैं---उद्देश्य सब का, अभिप्राय का 
प्रकाशन; वैसी ही कथा संस्कारों श्रोर यज्ञों की हे | 

जब संस्कारों पर,यज्ञों पर, अ्रध्यापन, शिक्षण पर, धर्मजम्नान पर, व्यक्ति का 
ओऔर समाज का सब ऐहिक और आमुष्मिक सुख इस प्रकार से सवेथा श्राश्रित 
अधीन हे, तो संस्कारकर्ता, अध्पापक, याजक, ऋत्विक्‌ , धर्माइम्नाता, धर्मनिणता, 
घर्मव्यवस्थापक; इष्ट और आपूर्त्त का, श्रर्थात्‌ वैयक्तिक और सामाजिक जीवन 
के सुखसाधक, शञानवर्धक, उपयोगी कइत्यों का, बृत्ञारोपण वापी कूप तटाक 
पाठशाला चिकित्सालय राजपथ देवमदिर आदि के निर्माण का, बताने वाला; 
जीवन के दुर्गम स्थलों मे उचित मार्ग दिखाने वाला; सदुपदेश देने वाला, 
कैसी उच्चकोटि का, ब्रह्ममय, शानमय, इ६लोक परलोक दोनो की व्यवस्था जानने 
वाला तपःशीलसम्पन्न, त्यागी जीव होना चाहिये, जिस के लिये ब्राह्मण! नाम 
अन्वर्थ हो, यह प्रत्यक्ष स्पष्ट है । हु 

विरुद्ध इस के, किस प्रकार के मनुष्य, आज काल, इस अभागे देश में, 
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पुरोहित, पुजारी, शिक्षक हो रहे हैं, यह कई बेर कहा जा चुका हे | “मील? 
(आब-कोस) के चिन्ह के वास्ते जो पत्थर गाड़े हुए हैं, उन को महादेव की प्रतिमा 
बता कर, उन की मी पूजा, माला फूल रोली और पैसे से, सीधे सादे भोले गॉव 
वालों से, ये पुजारी लोग कराते हैं, पैसे स्वयं लेने के वास्ते । जिस देश के 
याजक यजमान के बुद्धिभ्रंंश की यह दशा हो, वह क्‍यों न दिन दिन अधिकाधिक 
अधोगति पावै, और पराधीनता के दुख सहे ! इन सच के उद्धार का मूलोपाय, 
मुख्योपाय, एकमात्रोपाय, आत्मज्ञान आत्मश्रद्धा का प्रचार है | 

सब परवशं दुःख, सवम्‌ भात्मवशं सुख ; 

एतद्विद्यात्‌ समासेन छक्षणं सुखदुःखयोः। 

डद्धरेत्‌ आत्मनाडात्मानं, नडात्मानम्‌ अचसादयेत ; 

आत्मा एवं देवता: सवोः, सवस्‌ भाव्मनि अवस्थित । 
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3, सहा समन्वय ! 
स्व सत्र सबंदा । 
( अज्षय-तुतीया, संवत्‌ १६८४ विक्रमीय, अर्थात्‌ २१ अप्रेत्न, 
सन्‌ १६२८ ईइसवी, को लिखा गया ) 


अपना (-- “आपणो”” -- आत्मन। ) अलुभव । 


जन्मस्थान काशी में क्ीन्‍्स कालेजियेट स्कूल के एंट्रंस क्लास में, एक 
बालक पढ़ता था। बि० संवत्‌ १९३७ (६० सन्‌ श्यू८पम० ), और लबके 
की आयु का बारहवाँ वर्ष, था। “ थियासोफ़िस्ट ? नामक सासिक पत्र 
का पहिला अंक उस के हाथ पढ़ा । १ अ्रक्तूबर सन्‌ १८७९ ई० को 
निकला था। नाम का अ्रथ है ब्रह्मविद्याइस्थासी! | पत्र मे वेदांत की, 
योगसिद्धियो की, ऋषियों मुनियों सिद्धों की, संसार की विबिध गति की, 
आध्यात्मिक आधिदेविक आरिभौतिक रहस्थों की, मानवमात्र मे परस्पर 
स्नेह प्रीति आ्रतृभाव सहायता की आवश्यकता की, विविध घर्मों और दशनो के 
समान तत्वों और सिद्धान्तों के अन्वेषण की उपयोगिता की, मनुष्य म॑ गुप्त अनु- 
दुबुद्ध सूह्म शक्तियों को योगमार्गों से उद्बुद्ध सिद्ध करने और सूद्रम रहस्यों 
के ज्ञान को प्राप्त करने की उचितता की, चर्चा थी। बारह वर्ष के बालक को 
बातें बहुत कम समकक पड़ीं | पर पूर्व संस्कार उदित हुए, परम पदार्थ के दर्शन 
की वासना जागी, जिज्ञासा के अकुर निकले | ससार मे इतना दुःख क्‍यों है, 
ससार ही क्‍यों है, सुख दुःख, जीना मरना, "में? तुम” यह! 'वहः क्‍या हैं, 
क्यो हैं, जागना सोना, ईँसना रोना, चलना फिरना, थकना ठहरना, सुनना छूना, 
देखना चीखना सूघना, खाना पीना, मलमृत्र त्यागना, लड़ना झूगढ़ना, मेल 
मुहब्बत करना, रूपरंग, आकाश एथ्वी, यूय चन्द्र तारे बादल बिजली बरसात, 

२७ 


३०६ में क्‍या हूँ, यह सब दुनिया क्‍या है ! [ सम 


आग पानी, जाड़ा गर्मी, फूल फल पेड़ फ्ते, सहर्ों सहसों प्रकार आकार के 
जीव जस्तु, प्रतिक्षण सर्वत्र जो परिणाम परिवत्त हो रहा है, कोई वस्तु दो क्षण के 
लिये भी एक रूप से स्थिर नहीं है, यह सब क्या है, क्यो हे, केसे हे, परिणाम 
का अर्थ ही किसी भाव का अभाव होना और किसी अभाव का भाव होका, 
सो कैसे, परलोक कोई है या नहीं है, है तो इहलोक ओर परलोक मे क्‍या मेद 
है शरीरों से जीव भिन्न हैं या नहीं है, नश्वर हैं या अमर हैं, नहीं हैं तो अमर 
हो सकते है या नहीं, हो सकते हैं तो केसे, दुःख से सब जीव कंसे छूट 
जीवों से मिन्‍न कोई ईश्वर है या नहीं है, उस की इच्छा पर जीवों की सत्ता 
असत्ता सदृगति दुर्गति आश्रित है अथवा जीव खत्तंत्र हैं - इत्यादि प्रश्नो की 
सतत चिता, पहिले अस्पष्ट, फिर अधिकड्धिक व्यक्त रूप से, उत्पन्न हुईं और 
बढ़ती गई । प्रत्येक जीब को, कभी न कभी, किसी न किसी जन्म मे, इस चिन्ता 
का अनुभव करना पढ़ता है। पहिले तो, दूसरी सासारिक ( अविद्या की ) वासना 
इस शाति की ” विद्या की, मोक्ष की ) वासना के अकुरों को दबा देती हैं, जैसे 
बरसाती कुश काश अन्य बीजों को । “यह प्रश्न न कभी उत्तीर्ण हुए, न होंगे, 
खाश्नो, पीयो, दुनिया का काम अपना देखो; हो, मन बहलाने को, जी चाहे तो, 
कभी ऐसी दो चार हवाई बातें कर लिया करो ।? जैसा फारसी के शायरों ने बढ़े 
मीठे शब्दों मे कहा हे । 

हृदीसे सुश्रियों मय गो, व राज़े दह़ कमतर जो 

कि कस न कुशूद व न कुशायद्‌ , व हहिक्‍मत ई मुअम्मा रा । 

( वीणा-मधथु [ मच्य ] की बात कह, रहसनि तें जनि जूझ 

सष्टिमेद को नहिं सक्‍यो तकन तें कोड बूझ )।& 


#9 इन शेरों, श्लोकों, का गूढ़ अर्थ भी है--केवल शुष्क तक॑ और न्याय 
के बल से, जो बाह्य इद्रियों के प्रत्यक्ष विषयों को ही ले कर आरम्भ करते हैं, 
संसार के रहस्य कारण और हेतु का पता नहीं चलता । आत्मश्रद्धा, आ्रत्ममक्ति, 
सर्वे्यापी मनुष्यप्रेम, जीवदया, सर्वभूतदया, महाकरुणा, पराथंचिता, परोपकार, 
इश्क्ति-हक़ीक़ी की मदिरा पीयो, और अपने शरीर के भीतर बनी हुईं, इडा-पिंगला- 


७. महा० |] अपना काम देखो, इस प्रपंच मे मत पड़ो ! ३०७ 


अस्त्ारि अज़ल रा न तू दानी, व न मन्‌ ; 
ईं हर्फि मुअम्मा न तू र्वानी, व न मन्‌ ; 
हस्त भज़ पसे पद: गुफ्तोगूये मनो तू ; 
चूँ पदेः बियुफ्तद्‌, न तू मानी व न मन्‌ । 
(नहिं तू? नहिं मै! जानतो, या रचना को मूल ; 
एृष्टि अरुझी कछिपि में रहे, मे! हू तू! हु भूछ ; 
है पर्दा की ओट तें, 'मै? की 'त्‌! की [मेरी तेरी] बात ; 
ज्यों ही पर्दा उठि गयो, िें? मै? कोड न दिखात ।) 
सब रग तार, तमुर तन, विरह बजावत नित्त ; 
और न कोऊ सुनि सके, के साईं, के चित्त । 
रग>नस, तमूर-तानपूरा, साइं>सस्‍्वामी परमात्मा, चित्त > जीवात्मा; विरह 
इस लिए कि बिना संसार से वेराग्य के, परमात्मा से अलग होने के दुःख के, 
औौर फिर उस से मिल जाने की उत्कट चाह के, यह वीणा नहीं बजती | 


मा मुकीमानि कूये दिलदार एम, 
रुख़ ब दुनिया व दीं न मी भारेम , 
बुल्बलुछानेम कि अज्ञ कुज़ा व कदर , 
ओफ्तादः जुदा जि गुलजारेम । 


अस्त 


सुधुम्ना के तीन मुख्य और कोटियो सूच्रम नाड़ी रूप अन्य तार वाली वीणा 
बजाओ, नारद के ऐ)सी, तब इस अंपेरे मे रौशनी मिलेगी। “तमसस्तु परे पारे?, 
आदित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌?, न5यमात्मा प्रवचनेन लभ्यः, न मेंधया, न बहुना 
भुतेन, 'न5विरतो दुश्वरितात्‌. . .प्रशानेन एनं आप्नुयात्‌? इत्यादि उपनिष्द्वाक्यों 
का भी यही अर्थ है। जब तक शरीर भेद के परदे में जीव, अंतरात्मा, छिपा 
दँका हे, जब तक यह समझता है कि "मे-यह-देह-ही-हूँ?, तब तक "मै? और 
तुम” और “वह? इत्यादि जीव और जीव में उस को मेद जान पडता दै। जब 
शरीरकृत मेदबुद्धि का पर्दा उठा, तब न 'में? और न तू? ( अलग ) रहे, और 
संसार का 'भेद! ( रहस्य ) खुल गया और मिट गया । 


३०८: बुद्धदेव की प्रतिज्ञा | सम 


(वासी हम वा बाग के जहेँ प्रीतम को बास ; 
या दुनिया अरुदीन तें हम कौनहि कछु भास ; 
नित छौदन की छगन मे तछूफत साँस-डर्साँस । 
कोउ घोर दुर्भाग्य ने तह ते दियो निकास , 
मर्ज़ी प्रीतम की भई, नहि राख्यों निझ्र पास , 
पर हमहूँ को घुन छगी, लौटेंगे निज चास ।) 
पर एक दिन ऐसा आता है जब, अपने समय से, अपने ऋतु मे, यह 
पारमार्थिक चिंता अन्य सब चिन्ताश्रों को दबा लेती है, खाना, पीना, दुनिया का 
काम, भोग विलास, ऐश इश्नत, कुछ अच्छा नहीं लगता । यह तो सब नश्वर 
है, अनित्य है, अंत मे दुःखमय है, विष मिला हुआ मिशन्न है, हम को तो 
नित्य अनश्वर पदार्थ चाहिये--यही एक इच्छा हृदय को छा लेती है | बुद्धदेव, 
राज की समृद्धि को छोड, अति प्रिय पक्षी यशोघधरा और पुत्र राहुल को छोड़, 
इस परम सात्विक उन्माद से उन्मत्त, आंधी रात को राजघानी कपिलवस्तु से 
बाहर चले गये; नगर के द्वार पर घूम कर, खड़े हो कर, बाँह उठा कर, उन्हों ने 
प्रतिशा की | 
जननमरणयो: अश्ट्टपारः न पुनः अह कपिलअहयं प्रवेश | 
“जन्म मरण के रहस्य का पार देखे बिना मे कपिलवस्तु के मीतर फिर पैर 
नहीं रकखूँगा! । पार देख कर, फिर जैसा प्रारूध करन बचा हो, चित्त में जैसा. 
बासन।-शेष-रूपी अधिकार अवशिष्ट हो, तदनुसार, सासारिक कत्तेव्य का निर्वाह करे, 
अथवा संन्यास ले । एक प्रकार की सूछम-रजो मिश्रित शुद्धस॒त्त प्रायरूपिणी करुणा 
से, धर्मसंस्थापनबुद्धि से, अपने प्रारब्ध कर्मों का निर्यात करने की इच्छा से, 
अन्तरात्म-परमात्म-प्रवर्तित-संसारचक्र के अनुवर्तन की अवश्यकत॑व्यता के भाव 
से, प्रेरित हो कर, राजगुश्म-राजविद्या-घारी प्राचीन राजर्षियों ने, ( शहस्थ ) 
जीवन्मुक्तों ने, राम, कृष्ण, जनक, अलके, भीष्म, युधिष्ठिर, अजुन श्रादि ने, 
प्रजा-पालन, साधु-पोषण, दुष्ट-दमन का कार्य किया। अतिसूदुम-उत्तम-तमो- 
मोह-मिश्रित शुद्ध-सत््व-प्राय दूसरी प्रकार की दया से प्रेरित हो कर, 'महा (-करुणा-) 
यान! पर चल कर, लोकहितिषिता के,, ससारि-जीव-उद्धारिणी बुद्धि के, 'श्वेतांबर” 


७. महा० ] महायान शरीर द्दीनयान ३०९ 


से आच्छुन्न हो कर, ( वानप्रस्थ ) वसिष्ठ, व्यास, महावीर जिन, बुद्धदेव, ईसा, 
आदि ब्रश्मर्षियों ने, मनुष्यों की बुडि जगाने का काय, और संसार के भय से तारने 
वाले तारक सात्तविक शान का प्रचार, किया | कोई जीव, और भी थक कर, इस 
महाकरुणा के श॒श्न आवरण से, शुभ वासना से, भी, क्रमशः अति विरक्त हो कर, 
“दिगम्बरः-वत्‌, ( सग-) 'हीनयान! पर चल कर, ( एकाकी ) प्रत्येकबुद्धवत्‌ , 
परम संनन्‍्यासी, परम-हंस, हो कर, केवल कैवल्य की, विदेहमुक्ति की, थोर क्ुके। ऐसी 
कथा महापुरुषों की, बढ़ों की, पुराणों में, लोक की शिक्षा के लिये, ऐसे ही वत्सल 
वृद्ध लिख गये हैं । “महाकारुणिको मुनिः” “संसारिणा करुणयाअह पुराणशुद्य? 
( भागवत ) | “तदृएव चित्तसत्वं, अनुविद्ध रजोमात्रया, धर्म-सान-वैराग्य-ऐसश्वर्य- 
उपगं भवति”, ( योग-भाष्य ), जब चित्त के स्-अंश में, रणस्‌ को भी कुछ 
मात्रा लगी रद जाती है, तब वह चित्त, धर्म, शान, वैराग्य, ऐश्वर्य के भावों ओर 
कार्यों की ओर झकता है। जो जीव, अव्यक्त, अनिर्देश्य, अक्षर, अ्रचित्य, श्रचल, 
सर्वत्र-व्यापी कृठस्थ की उपासना करते हैं, वे भी, अपनी इन्द्रियों को वश में ला कर, 
सर्वत्र समबुद्धि हो कर, सर्वभूतहिते रत होते हें, सत्र जीवों का हित सम्पादन करना 
चाहते हैं, और इस लिये 'मेरे! (श्रर्थात्‌ 'पुरुषोत्तम' के ) ही पास श्राते हैं 
( गीता, अर. १२), और अन्त में, “महर्षयोडपि ऐश्वर्यज्ञयद्शनेन निर्वि्णाः 
कैवल्य प्रविशति” (शाकर-शारीरक-माष्य), तथा “ब्रक्मणा सह मुक्ति:?, इत्यादि | 
यह सब्र कथा, मुमुज्ञा की चिता के शात होने के, जीवन्मुक्ति के लाभ होने के. 
पीछे की है | 

भक्ति जे द्वारा ज्ञान, तो ज्ञान के पीछे पुनः भक्ति का उद्रेक। पर उस नई 
भक्ति के रूप में कुछ भेद | ऐसे दी, योग-माष्य में दो वैराग्य कहे ईं, एक 
जिज्ञासा के पहिले, दूसरा ज्ञान-प्राप्ति के पीछे । पहिली भक्ति, जैसी बच्चे की, 
माता पिता के लिये, सब॑था तदघीन, विवश; दूसरी भक्ति स्वाधीन और आत्म- 
बश होते हुए मी, युवा की सी, उन्ही माता पिता के लिये, उन की श्राशाकारित। 
और परम आदर; अथवा, जैसी सैनिक की, मह्मान्य सेनापति के लिये | ऐसे 
ही, पहिला वैराग्य सुकुमार-चित्त, म॒दु-वेदी, दुखिया का; दूसरा वैराग्य, जेसे 
हृढ-चित्त नाठक-कार का, लीलामय | 


३१० भक्ति बिना श्ञान नी-रस [ सम» 


व्यास जी का मन, अक्मसूत्र, महामारत, पुराण आदि ज्ञान-सागर के निर्माण 
कर खुकने पर भी रस-हीन आनन्द-हीन था; नाझ्/ जी आये; उपदेश किया, 
भगवद-भक्ति का आवाहन कीजिये, भक्ति-मय ग्रन्थ रचिये?, भागवत? रचा; 
चित्त मे शांति के साथ आनन्द भरा | 
जान-रूप जस आपु कहो है, सक्ति-रूप तस नाहिं कश्षो ; 
याही ते भगवान आतमा मन मे नहिं संतोष गश्मों । 
भक्ति-भाव भरि, ज्ञानकर्म कौ मारग एक बनावो; 
करि उपासना-ध्यान, परातस-महिमा को तुम गायों; 
जब, भगवस्परात्म-शक्ति तें छोकन को बिस्तारा , 
भक्ति बढावत, तुम दिखराबों, तब ही पावौ पारा । 
जान पाहइ, जब सब जीवन में एकहि चेतन भावें, 
भक्ति बढ़े पर, प्रीति भाव करि, सब मे चिस ढछगावे , 
कम परारथ सतत करत तब मन लगाव को पावे ; 
असंतोष सब मिटें, सोच अकुछावनि भादि नसावें; 
यही रूप सामीप्य-्मुक्ति अरू जीवन्मुक्ति कहावे ; 
फिरि, क्रमशः, मरह्मा जब सोचें, प्रल्य-मुक्ति को बयावे। 
जीव तो अमर है; जीवन्मुक्त होने के पीछे, जब तक “विदेह-मुक्ति? वा ब्रक्षा 
के साथ मुक्ति न हो, तब तक काल-च्षेप कैसे हो ? तो अपने से कोटि-कोटि गुण 
बड़े इेश्वर-तर जीव की, पुरुषोत्तम” की, अनुयायिता मे, मक्ति-आनन्द से, ईश्वर- 
प्रवर्चित संसार-चक्र के अनुवर्त्तन मे, चलाने मे, क्लुद्गतम भी भाग, जो ही बने, 
लेते रहने से | 
अपने मन मे "क्या, कैसे, क्‍यों! की चिता उठने पर, दर्शन शास्त्र के अंथ, 
संस्कृत के, अंग्रेजी के, यथाशक्ति, उपरि-उक्त लड़का, 'कालिज! में, देखता विचा- 
भता रहा | समान-शील-व्यसन मित्रों के साथ वाद विवाद संबाद भी यथाइवसर 
करता रहा | पूर्वोक्त ( प० ७९-९० ) भक्ति-मार्ग और आरंभ-बाद, कर्म-मार्ग 
और परिणाम-वाद, शान-मार्ग और विवर्सवाद के विविध आकार प्रकारों पर, अवातर 
थादों पर, अपनी थोड़ी शक्ति के अनुसार बहुत च्लुण्णक्षोद करता रहा । अंततः 
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संवत्‌ १९४४ ( सन्‌ श््ू८७ ई० ) में उस के हृदय मे इस बुद्धि का उदय हुश्रा 
कि, जिस नित्य पदार्थ की तुम को खोज है वह परम5भीष्ट,, परमप्रेष्ट, परमशेष्ठ, 
परमस्थिर, परमनित्य, परमनिश्चित, परमवास्तव, परमतत्त्व, परमसत्य, परमपदार्थ 
'मै, 'अहम?, ही है, इस “मै? का, इस ( अहम्‌ , चेतना, चितू , चिति, चैतन्य, 
द्रष्णा, पुरुष, पुरुषोत्तम, परमेश्वर, ब्रह्म ) परमात्मा का, संपूर्ण स्वरूप, (स्व-भांव, 
प्रकृति, मूल-प्रकृति, प्रधान-भाव ), “अहम-एतत-न?, “मे-यह-नहीं', यह अखड 
( एकरस, अन्‌-अवरत, शाश्वत, सक्ृत्पभ, एकडकार, निविशेष ) बोध ( भावना, 
धारणा, दर्शन, ख्याति, संबित्‌ , वेदन ) है; और इस स्वरूप में ही सब शकाओं 
और प्रश्नो का समाधान और उत्तर निहित है | वह लड़का, प्रस्तुत लेखक ही था। 

अपने सनन्‍्तोष के लिये, और विचार को स्थिर और विशद करने के लिये, 
चोदह सूत्र संस्कृत मे लिख कर छुपवा लिये; ये हैं, 


वेदांत-हृदय-प्रत्रम | 

१, अहम्‌-( अन-अहम्‌ - अहमः इतरत्‌ - अन्यत्‌ -- ) एतत्‌-न (अस्मि )! 
इति निष्किय अ्रकालं अदेशं पूर्ण शाश्वतं 'परं-बह्म', परमात्मा? वा | 

२. “एतत्‌?-सर्माष्ट-उपाधि-ठपहितः, 'एतत्‌-न? (अस्मि) इति 'शान”-वान्‌ , 
“अहम? एवं पुरुष;, सूत्रद्ात्मा, ईश्वरः । ( स्यात्‌ श्रच्छा होता यदि'इस सूत्र के 
स्थान में यों लिखा जाता--- 

एकः, केवल:, स्वस्थः, स्वरूपेडबस्थितः, अन्तमुंखःः अहम! - प्रत्यगात्मा, 
प्रत्यकू अंचितः । अनाग्नंतब्संख्य-एतत्‌-समष्टि-ठपाधि उपादर्धश्र निमिधंश्र 
अहम! +- मायाशबल॑ बहा, परम-ईश्वरः वा; उपाधि-उपाधान-दृष्टथा सगुर्ण; 
तन्निषेघदृश्या निर्गुण । ब्रह्माडडादिरूप-एतदू?-व्यष्टथुपाधि-उपहित: अहम: 
एतन्‌-न! इति-भाव-वान्‌ “अहम? - ईश-सूत्रद्वात्म-विराडू-आदि-आत्मकः ईशरः । ) 

३. अहम!”-ऐक्य-विरोधात 'एतत्‌” नाना, “अगु?-रूपम्‌ इति। 'एतत्‌! 
एव, “अहम्‌:एतत्‌? इति निर्वचनात्‌ ( आरोपात्‌ , कल्पनात्‌ ) सद्भाववती, 
“एतत्‌-न ( अस्मि ) इति निषेघात्‌ ( अपवादात्‌ ) असद्भावडवलम्बिनी सदसती 
प्रधान-श्रव्यक्त-इत्यादि-अपरनाम्नी अनंत अग़ु-रूपा मूलप्रकृति:? । 
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( 'निषेधात्‌” से विपरीतता दिखाने के लिये 'निर्वचनात्‌? के स्थान पर कोई 
दूसरा शब्द, 'डपाधानात” 'विधानात”, 'डपादानात”, 'सेधात्‌”, “विषेधात्‌?, 
“अनुषेधात?, संकल्पात्‌?, “उद्भावनात्‌?, 'सभावनात?, प्रितिज्ञानात्‌र, के ऐसा 
होता तो अच्छा होता। “निषेध! का प्रथित उलटा “विधि? है | इस से स्यात्‌ 
“विधानात! ही सब से अच्छा होता । प्रचलित बेद्यंत के साकेतिक, 'विधि निषेध? 
के समानार्थंक, बहुत अच्छे शब्द “श्रध्यारोप-अपवाद! हैं । अधि-आस वा 
उप-आस और अप-अ्रास भी अच्छे हैं, पर अ-प्रसिद्ध है। ) 

४. अशुरूप 'एतत्‌”-व्यष्टि-ठपाधि-उपहितः अहम्‌-एतत्‌-” इति- अ- श्ञान- 
€ + मिथ्याभाव ) वान्‌ अ्रहम! - जीव:?, “जीवडात्मा? वा | 

प्‌. अहमा! 'एतद: प्रत्यक्षीकरणं एवं शान? | 

६.---७. ततः एवं ज्ञाता? शियं' तर | 

( यहाँ इच्छा?, 'एथ्ट!, इृष्ट!, और “क्रिया?, कर्ता! कर्म), की चर्चा भी 
होनी चाहिये | ) 

८ 'अहम-एतत्‌-न ( अ्रस्मि )? इति पूर्णजा्न (सवित्‌ ) मदह्तत्‌ , बुद्धि;, 
ब्रह्मा, विद्या? वा | 

९ अहम:एतत्‌? इति अंशशान (खंडित ज्ञान, अजशानं, संभावनं, अ्रविद्या | 

१०, 'एतत्‌-न ( अ्रस्मि 9» इति नितातविरोधेडपि 'अहमेतत्‌” इति अत्यंत- 
सरोधादू “अहम्‌-एतदो:? “अन्योउ्न्यडाध्यास:? | 

११, एतद:? अहम!-अपरिमितत्व-विरोधेन परिमितत्वम्‌ । परिमिते न 
“एतदि?, “अहमेतद्‌? इति संयोगस्य, 'न-( अ्रस्मि )! इति व वियोगस्य यौग- 
पद्मजसंभवात्‌ू अवृत्ति-निवृत्ति---सृष्टि-सहार--अध्यारोप-अपवाद?-.....रूपस्य 
क्रमस्य जन्म | 

१२. क्रम: एवं “कालः ।? 

१३१, एकस्मिन्‌ काले नानानाम्‌ संभवः एवं दिश;? /खं, श्राकाशः ) | 
( इस १३ वे सूत्र के स्थान में स्थात्‌ अच्छा होता कि यह लिखा जाता, “यौरग- 
पद्म एव देश: । काल का स्वरूप, नाना भावों का क्रम? है। देश का स्वरूप, 
नाना वस्तुओं का यौगपतद्य, युगपत्‌ विद्यमानता, सह-अस्तिता है। ए+#स्मिन्‌ 
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देशे नानानाम्‌ संमभव;, एक देश में अनेक वस्तु, भाव, रूप, आदि काल|त्मक 
क्रम” से होते हैं, यथा एक काल में अनेक पदार्थ, देशात्मक यौग पद्म से 
होते हैं। क्रम-सम्भवः अथवा क्रम-भीज॑, कालः, तथा यौगपद्य-संभवः, अथवा 
यौगपद्च-बीज॑, देशः, ऐसा भी कह सकते है । ) 

१४, अहम-एतत्‌-न ( अस्मि )-इति वाक्यान्तर्गत ( स्वभावांतगतं ) क्रमस्य 
( च योगपद्मचस्य च ) “आवश्यकत्व”ः एवं "माया? शक्तिः दैवीप्रकृति: इत्यादि- 
बहुनामिका भगवती स्तुतिशतसहख5्धिशातृदेवता | 

| नोट--ऊपर के लिखे सूत्रों मे जो शब्द कोष्ठकों के. ) भीतर हैं 
वे अन्न बढ़ाये हैं, इन के मूल स्वरूप मे, जो सन्‌ १८८७ में लिखा गया, नहीं ये ।] 

इस प्रकार से, संस्कृत के भी असस्कृत अपरिष्कृत टूटे फूटे शब्दों मे, द्वदय 
के प्रिय भावों के लिये मजूषा, पेटी, बना ली। विषय ऐसा सूद्तम है, 'मनो 
वाचाम्‌ अगोचरं? है, कि कितना भी शब्दों को उलठ पुलट करै, पूर्ण भाव प्रकट 
होता नहीं; किसी को किसी प्रकार से, किसी को किसी अन्य प्रकार से, अधिक 
सन्तोष होता है, इसी लिये विविध रीति से यत्न होते हैं। इन सूत्रों का हिन्दी 
में भावार्थ यों है । 

१. 'मे-यह-नहीं € हूँ १, यह बोध ( संबित्‌ , चेतना, वेदना, भाव ) ही 
ब्रह्म का, परमात्मा का, स्वरूप हे, स्वभाव है, तत्त्व है। यही परमात्मा है । 

२. यह? अर्थात्‌ दृश्य, मोग्य, विषयभूत, अनन्त पदार्था की समष्टि को, 
समस्त 'एतत? पदार्थों को, ध्यान में घर कर, उन की उपाधि से उपहित हो कर 
यह-नहीं ( हूँ ) ( श्रर्थात्‌ में यह नहीं हूँ, मै मै ही हूँ, में से अन्य कुछ नहीं 
हूँ", और में से अन्य कुछ नहीं है?, इस “यह! में कुछ सत्ता नहीं है, 'मे? से 
स्वतन्त्र यह “नहीं? है, मिथ्या हे, भूठ है )-ऐसे भाव वाला 'े? पदार्थ ही 
परम-पुरुष परम ईश्वर है | इस एतत्‌-समश्टि-रूप उपाधि को ओढ़ता ओर छोड़ता 
हुआ। 'माया-शबल-बह्ाय? ( माया से गदला, जैसे वर्षाकाल में नदी का पानी ) 
कहला सकता है। ओदने की श्रोर यदि किचित्‌ विशेष दृष्टि की ज्ञाय तो 
सगुण” । छोड़ने की ओर, तो “निर्गृणः । 

अकेला, केवल अरहं?-पदार्थ, एतत्‌-पदार्थ से प्रतीप-अचित, ( उलठे खींचा ) 
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प्रत्यक्‌ , 'एतत्‌? से मुँह फेरे हुए, स्व स्थ, स्व मे स्थित, अन्तमुंख, “प्रत्यगात्मा' 
है| और 'एतत्‌? के किसी विशेष ब्रह्मारएण आदि अंश या समूह से निर्मित 
उपाधि को घारण किये हुए, पर साथ ही यह-नहीं-हूँ? ऐसा बोध रखता हुआ, 
अहम, 'ईश-सूत्र-विराट” आदि रूप वाला, व्यत्तयात्मक, व्यष्टधात्मक, 
इंश्वए' है | 

२. मे! एक है | उस के विरोध से, उस का उलठा, उस का विवर्त॑, होने 
के हेतु से, यह? अनेक है, नाना है, असंख्य-अग़॒ु-रूप है। में! ने इस यह? का 
ध्यान किया है, 'मे-यह? कह के यह? का उद्धावन, संभावन, आवाहन, अनुवादन, 
संकल्पन, विधान, उपादान, अध्यारोपण, आभासन, अध्यसन किया है, इस लिये 
इस यहः में सत्ता का भास आया है। पर, साथ ही, “यह-नहीं (हूँ » ऐसा 
भी ध्यान कर के, निषिध, प्रतिषिध, निरसन, पर्युद्सन, निवारण, खंडन, निमृलन, 
अपभावन, अपकल्पन, हान, अपवादन भी किया है, इस लिये इस “यह” की 
झसत्ता भी स्पष्ट है। ऐसा सदसत्‌, हो भी नहीं भी, मिथ्या, भ्ूटा, 'यह? ही 
अन॑त5नन्त-अग॒ु-रूप मूल-प्रकृति है, जिसी के दूसरे नाम अनब्यक्त, प्रधान, इत्यादि 
हैं। प्रत्यगात्मा की मूल-प्रक्ृति, प्रधान्न-प्रकृति, उसी का स्व-भाव, है। क्योंकि 
'मै! ही तो यह? का प्रतिपादन उपकल्पन करता है, अपने मे से उस को निकालता 
है, ध्यान मे लाता है। 'प्रकरोति सबः, सब कुछ करती है, इस से “प्रकृतिः | 
ध्रधीयते अस्मिन्‌ सर्वे,” सब कुछ इस में भरा पड़ा है, इस से प्रधानः; व्यक्त 
व्यज्ित नहीं, किन्तु अव्यक्त रूप से, जेसे बीज में पेढ़, इस से “श्रव्यक्त?; इत्यादि 

४. अनंत अरसंख्य अगु-रूप एतदों 'यहों! में से एक “यह? की, व्यध्रिप 
शरीर की, उपाधि को पहिन कर, 'ैं-यह? ऐसी भावना करता हुआ "मै? ही “जीव! 
है, 'जीवडात्माः है । 

५. यह! को "में? जो ध्यान मे प्रत्यक्ष करता हे, अपने सामने रखता है 
यही ज्ञान! है | 

६. शान के साथ साथ एक ओर ज्ञाता श्रोर एक शोर ज्ञेय का भाव उत्पत्त 
हो जाता है। ( मे? का यह? को ध्यान में अपनाना हो “इच्छा? है, जिस के साथ- 
साथ “एथ्टा! और “इष्टट के भाव उच्यन्न होते है। तथा "मैं! का यह! की ओर 


७. महा० |] सूत्रों का हिन्दी अनुवाद २१५ 


बढ़ना, अथवा उस को अपनी ओर खींच कर आत्मसात्‌ करना, उस का ग्रहण 
करना, श्रोढ़ना, और फिर छोड़ना; उस से आप हटना, या उस को अपने से 
हटाना, यही क्रिया? है, जिस के साथ-साथ कर्ता और “कर्म” के भाव उत्पन्न 
होते हैं । ) 

८. में-यह-नहीं ( हूँ ) ऐसा पूर्ण श्ञान ही ( जिस मे समस्त, समष्टि, असंख्य 
यह? का, और उन के आविर्भाव तिरोभाव के नियमो का, बोध हो ) महत्‌, 
बुद्धि, परा विद्या? है, जिस का पौराणिक रूपक में नाम "ब्रह्मा! आदि कहा है, 
अर्थात्‌ ब्रह्म का कर्थंचित्‌ किचित्‌ व्यक्त भाव | 

९, 'मैं-यह” ऐसा खंडशान, अजशञान, अविद्या? है। 

१०, 'यह-नहीं? कर के अत्यंत विरोध वियोग भी है, तथा 'में यह! कर के 
नितांत संरोध संयोग भी है; इस छिये इन विरुद्ध पदार्थों मे परस्पर वियद्ध 
गुणों का श्रन्योअन्यड्थ्यास हो जाता हे। "मै! मे यह! के गुण, और "यह? में 
“में? के गुण, देख पढ़ने लगते है | 

११ "में? अपरिमित है, आदि अंत रूपी परिमिति इस में नहीं है; इस का 
आदि अंत किसी ने देखा नहीं; देश फाल क्रिया से श्रनवच्छिन्न है, श्रतीत है, 
परे है | जो पदार्थ कुछ क्रिया करे, जिस में कुछ परिवत्तेन हो, अदल बदल हो, 
वही देश और काल से परिच्छिन्न होगा; इस स्थान से इस स्थान तक, इस समय 
से इस समय तक । देश, काल, क्रिया, यह तीनो अन्योडन्यडाभित हैं, अलग 
नहीं की जा सकतीं। जहाँ, जिस मे, क्रिया नहीं, वहाँ देश, काल, आदि, अ्रन्त, 
मेड, मर्यादा, सीमा, हृद, भी नहीं । "में? में ये तीनो नहीं | इस का विरोधी “यह? 
सर्वथा परिमित है। और “यह? का "में? से, 'मे-यह? कर के, संयोग होता हे, और 
“यह-नहीं ( हूँ )! कर के, वियोग । इन दोनो अत्यंत विरुद्ध भावों का योगपद्च, 
'मैं? की अपरिमित पारमार्थिक संपूर्ण दृष्टि सेतो संभवता है, पर यह? की 
परिमित, व्यावहारिक, खंड दृष्टि से नहीं बनता । इस लिये अ-योगपद्च, अर्थात्‌ 
क्रम, संसार मे, ससरण में, देख पड़ता है । पहले प्रदत्ति, तदनंतर नियृत्ति; 
पहिले सृष्टि, पीछे लय; जन्म, तब मरण; अध्यारोप, फिर अ्पवाद । 

१२. इस क्रम! हीं का नाम काल” है | एक देश, एक स्थान, में अनेक 


३९६ अपना अनुभव; चौदह सूत्रों में [ सम० 


वस्तुओं, पदार्थों का सम्भव--यह क्रम से, काल से, होता है; ऐसे संभव का 
चीज, हेतु, कारण, मूलरूप ही काल हैं । 

१३. झनेकों का, नाना! का, एक साथ, एक काल में संभव, सहास्तिज, 
योगपद्य ही 'देश?, ख, श्राकाश है । 

१४. मै-यह-नहीं-( हूँ )! इस स्व-माव के अंतर्गत जो क्रम की, प्रव्नत्ति-निबृत्ति, 
सूष्टि,लय, रूपी ससरण की, रासार की, आवश्यकता? है, अवश्य॑-भावितो! हे, 
तथा असंख्य वस्तुओं, पदार्थों, सर्वदा वर्तमान अशुओं, के यौगपत्य की 
अ्रवश्यकता, अनिवारयता, निश्चितता, नियति, है, यही 'माया?, शक्ति, देवीप्रकृति 
आदि बहुनाम बाली मगवती, सइसख्रों स्वुतियों और उपासनाओं की इश्ट देवता है। 


अथुृसिद्धि ! 
जिन सजनो ने पहिले कह्दी हुईं प्रणव की पुरानी कहानी? के पूर्वाश को 

( पृू० २७३५-२८२ ) पढ़ लिया है, उन को सूचना मिल मई होगी कि में “अहं 
एतत्‌ न! की भावना को किस मार्ग से पहुचा [१ आरंभवाद से चल कर परि- 
णामवाद; उस से चल कर विवत्तेवाद, आभासवाद, अध्यासवाद | पर, वेदांत के 
उपलब्ध ग्रंथों से, एक अंतिम शंका दूर नहीं हुई, कि क्रियाउतीत ब्रह्म और 
'क्रियामय माया का क्या संबंध, क्यों, कैसे । रज्जु-सप, शुक्तिका-रणत, जपा-कुसुम, 
नदी-तीर, चंद्र-दवय, मरु-मरीचिका, स्वप्न-नगर इत्यादि उपमाश्रों से संतोष नहीं 
हुआ । क्यों, कहाँ से, कैसे ! मिथ्या भी, क्ूठ भी, सपना भी, सही, माना । पर 
क्यों, कहाँ से, कैसे १ ब्ह्मसूत्र मे कहा, “लोकबत्त लीलाकैवल्यम” ; यह सब 
ससार परमेश्वर की केवल जाग्रत-लीला और फिर सुपुप्त-केबल्य मात्र है; पर 
भागवत में पुनः पुनः (११वें स्कंघ मे, कृष्ण-उद्धव-संवाद में विशेषतः ) 
शुंका उठाई है, 

ब्रह्मनू, कर्थ भगवतश्रिन्सान्नस्य भविकारिण:ः , 

लीलया चापि युज्येरन्‌ निगुणस्य गुणा: क्रिया: ! 

क्रीहार्यां उ्यमो भस्य, कासाः चिक्रीडिषा भन्‍यतः ६ 


नन++म रकम ज>क०क. 





आने. अल अनसकनक-+>>म-क *+०. ५ कला किक कनानाए 


१ पृ० ९२-९७ पर “दर्शनों का समन्वय? भी देखिये । 


७. मह[० ] स्‍्वय॑ पुराणों मे उठाई शंका २१७ 


स्वत: तृप्तस्य च कं, निबृत्तस्थ तथाउन्यतः १ ( ३-७-२२ ) 
अकतेः क्बन्धोड्यं पुरुषस्य यदाश्रयः , 
गुणेष॒ सत्सु पकृतेः केवल्य तेघ्ु अतः कर्थ ! 
आत्मा भव्ययो अगुणः शुद्ध: स्वयं-जोति: अनावुतः , 
अग्निवद्‌; दारुवदू, अधिद्‌ देहः; कस्य इृह संसुत्तिः | (३१--२८--१ १) 
ब्रह्मन्‌ |, अद्यणि अनिरदेश्ये निगुणे, गुण-बृत्तय: । 
कर्थ चरंति श्रुतथः, साक्षात्‌ सदु-असतः परे | ( १०--८७-१३ ) 
देशतः कारबूतः योप्सो भ्रवस्थातः, स्वतोडन्यतः, 
भविष्लुतडवबोधडात्मा, सः युज्येततजया कथस्‌ ! 
भगवान्‌ एुकः पुथ एक सव-क्षेत्रेषु अवस्थितः, 
अस्ुष्प दुभवत्व॑ वा, छेशों वा कममि: कृत: ! (भ्रागवत) 

जो आप्काम है, निविकार है, परिपूर्ण है, नित्यतृत्त है, श्रन्यत्‌” से, 
आत्मेतरः से, निवृत्त है उस का, बच्चो के ऐसी, अन्य वस्तुओं की, खिलौनों की, 
अपेज्ञा रखने वाली, दूसरों का, खेलावने बालों का, मरोसा करने वाली, आसरा 
देखने वाली, लीला क्रीड़ा की भी इच्छा क्‍यों ?! जो निष्किय अ-कर्ता है, उस का 
कर्मों से बन्चन कैपे ! जिस की प्रकृति में ही तीन शुण सदा कार्य कर रहे हैं, 
उस को कैवल्य, नेर्गएव, कैसे ! चितू चेतन, श्रग्निवतू आत्मा का, अचित्‌ , 
जढ़, काष्ठवत्‌ देह से, सबंध कैसे ! ओर सतरण किस का, आत्मा का वा देह का ! 
भ्रुतियों का, वेदों का, सम्बन्ध तो त्रिगुणों में ही है, “जेगृण्य-विषयाः वेदाः:”? 
निर्गंण का वर्णन वे कैसे करते हैं, “परिपूर्शस्य का रप्ृह्ा !? “यद अपरिणामि 
तद्‌ अकारणम्‌ , यद्‌ अकारणम्‌ तद्‌ अपरिणामि [? जिस में परिणाम नहीं वही 
अकारण है, स्वयंभू स्वयंसिद्ध, स्वाधीन, स्वस्थ, स्वतंत्र, है। जिस का कोई 
कारण कर्ता कारक नहीं, वही अपरिणामी है । जो परिणामी, परिवर्ों, बदलने 
वाला नहीं, उस का कोई उल्तादक कारक प्रेरक हेतु आदि नहीं हो सकता, 
न वह स्वर्य किसी श्रन्य का कारण वा उत्पादक आदि हो सकता है। क्‍यों कि 
दोनो रीति से परिणाम सिद्ध हो जायग। कठिनता यद्द है कि “चितिशक्ति: 
अपरिणामिनी?! ( योगवूत्र ), और “परिवत्तिनि ससारे मृतः को वा न जायते”; 


श्श्८ चैतन्य-सम्प्रदाय का ग्रन्थ [ सम० 


दोनों का संबंध कैसे बने ! दूसरे शब्दों मे--निराकार साकार का स्ध क्‍यों 
और कैसे ! साकार मे ही क्रिया, निराकार में क्रिया नहीं। आकार का अर्थ 
ही परिमिति, परिच्छिन्नता, आय्यंतवत्ता; निराकार में आदि अ्रन्त नहीं; दोनो 
का सम्बन्ध केसे बने १९ 
विषूएु पुराण में भी यही पूछा है, निगुण पदाथ , सगुण की सृष्टि केसे और 
'क्यों करता है ! 
निशुणस्थ 5प्रमेयस्य शुद्धस्य अपि अमरूडात्मन:, 
कर्थ सर्गादिकत्त त्व' तह्मण उभ्युपगम्यते ! 
उत्तर क्‍या दिया ! 


दाक्तयः सब भावषानां अचित्यज्ञानगोचराः 
यतः, 5त: ब्रह्मण: तास्तु सर्गाद्या: भावशक्तयः 


भवन्ति, तपतां श्रेष्ठ , पावकस्य यथा उष्णता । 
ब्रह्म की शक्तियां श्रचित्य हैं जैसे आग में गर्मी। भागवत में भी यों हौ 
काम चलता किया है, 
सा इये भगवतों माया, यन्नयेन विरुध्यते । 
यह भगवान्‌ की माया है, जो सब नय के, न्याय के, तक के, विरुद्ध ही 
चलती है । 
१--चैतन्य सम्प्रदाय के जीव गोस्वामी के बनाये “घ८-संदर्भ!” नाम 
के ग्न्थ के 'परमात्म-संदर्भ! मे स्वतः तृप्तस्य च कथ' निवृत्तस्थ तथा 
आत्मनः”? में, (तथा? के स्थान में “सदा! लिखा है| इस “सदा? शब्द से, प्रश्न 
रुपी छोक के शब्दों से ही, छिपा हुआ उत्तर भी इंगित सूचित हो जाता है; 
यथा, सदा अन्यत्तः, आत्मनों इतरतः अन्यस्माद्‌ “एतद?-रूपात्‌ , निषृत्तस्य; 
अइं-एतत्‌ (आत्मनों अन्यत किंचिदू अपि )-न?, इति सदा-तन-रूपस्य, 
शाश्वत-रूपस्थ | यह अथ , आगे चल कर, अधिक स्पष्ट होगा। मुझे भी: 
अ्रहं-एतन्‌-न! का, हृदय के भीतर, स्वप्त में, उपदेश मिल जाने के पीछे 
इतिहास-पुराणों मे, इस अंतिम गूढतम प्रश्न का उत्तर, स्थान स्थान में साधारण 
सरीखे शब्दों में छिपाया हुआ, देख पड़ने लगा । 


७. महा० ] उन्मत्त का नत्तेन-ताडव हे१९ 


नारायणुसंहिता म॑ भी कह दिया, 
सृध्टयादिक हरिः, नैव प्रयोजन अपेक्ष्य तु, 
कुरुते केवलानंदादू, यथा भत्तस्य नत्त नम । 
हणॉनंदरय तस्य इ६ प्रयोजनमति३ कुततः ! 
सुक्ताः अपि भाप्तकामाः स्थु3, किस्सु तस्य5खिलात्मनः ! 
जैसे उन्मत्त का, पागल का, मदिरामत् का, नाचना-गाना, वैसे अखिलात्मा 
फी यह सब चक्कर खाती, श्रमती, प्रत्यक्ष नाचती, हुईं सृष्टि, जब साधारण जीवमन्पुक्त 
जीव आप्काम क्ृत-कृत्य निष्काम हो जाते है, तव अखिलात्मा परमात्मा का क्‍या 
कहना है !? पर यदि यही कह के सतोष करना था, तो दर्शनों और वादों और तक 
वितर्कों की छान बीन करने का महा आयास प्रयास क्‍यों किया ! वही बात, 
'मदिरा और सितारः की, 'खाश्रो, पीओ, चेन करो? की, अच्छी थी ! शंकरा- 
चाय के शारीरक माष्य में, उक्त लीला विषयक सूत्र के भाष्य मे, इस उन्मादवाद 
का प्रत्याख्यान भी किया है | 
अनुगीता ( अ० ३४-१५ ) में भी ऐसो शका उठा कर, गोल ही उत्तर दे 
दिया है । 
प्रयन---अतःपरन्तु यद्‌ गुझां, तदू भवान्‌ वक्तमहसि ; 
सत्वक्षेत्रज्ञयो; चापि संबंधः केन हेतुना ! 
डप्तर--विषयो विषयित्वं च संबंधो5य इह उच्यते । 
विषयी पुरुष: नित्य: सत्त्वं च विषयः स्मतः ; 
अनिस्‍्य॑ द्वद्वसंयुक्त सत्व॑ं भाहुमनीषिण: ; 
निद्व न्द्ः निद्कलः नित्यः छेत्रज्ञ निगुणात्मक ४ $ 
सवेर्पि गुणेविद्वान्‌ व्यतिषक्तः न लिप्यते ; 
जलबिदुः यथा छोलः पश्मिनीपत्रसंस्थितः । 
“ज्षेत्रश, पुरुष, निष्किय का, ( क्षेत्र रूपी ) सत्व, प्रकृति, सक्रिय से संबन्ध 
क्‍यों ! विषय विषयी का यह संबंध है; विषय के गुणों से व्यतिषक्त हो कर भी 
विषयी लिप नहीं होता ; जैसे कमल का पत्ता पानी सेः!। पर इस से तो कुछ 
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सतोष नहीं होता | विषय आया ही कहा से ! क्‍या विषयी से स्वतन्त्र अन्य पदार्थ 
है ! तो परिणाम-वाद के झगड़े उठते है। और यदि प्रथक्‌ स्वार्धीन पदार्थ हो 
भी, तो विषयी को क्या ग़रज पड़ी थी कि उस से व्यतिपक्त हो ! 
बौद्ध अन्थों में भी सक्रिय-निष्करिय के संबंध की चर्चा उठाई है॥ यह भी उन 

ग्रन्थों से जान पढ़ता है कि बुद्धदेव कभी तो, “गुरोस्ठ मौन व्याख्यान? न्याय से, 
उच्तर ही नहीं देते थे, चुप रह जाते थे, कभी यद्द कह देते थे कि यह प्रश्न 
अनुपयोगी हे, इस विषय की छान बीन से कोई उपयोग नहीं, हमारे काम का 
नहीं । स्थात्‌ प्रश्गा को अ-परिपक्क-कशाय, सदु जिशासु, केबल कुतूहली, अनधिकारी 
समझ कर ऐसा करते हों, नहीं तो, उन्होंने स्वय जो वह बृद्तू प्रतिज्ञा की, 
कि जनन-मरण का पार देखेंगे ही, संसार के अंतिम मम-रहस्थ को जानेगे ही, 
वह क्‍यों की, वह कौन 'काम की मात! थी ! शातिदेव कृत बोघिचर्यावतार नामक 
ग्रन्थ के, सक्रिय-निष्किय की शंका के विषय के, कुछ श्लोक ये हैं । 

नित्या हि अचेतनः चडात्मा ब्योमवत्‌ स्फुट अक्रियः ; 

प्रस्ययावरसंगे 5पि निर्विकारस्य का क्रिया 2? 

यः पूचचत्‌ क्रियाकाछे, क्रियाया: तेन कि कृतम्‌ १ 

तस्य क्रिया इति सम्बन्धे कतरत्‌ तल्निबंधनम, ? 

करोंति अनिचछन्‌ इंशइचेत्‌, परायत्त: असज्यते ; 

इंचछनू अपि, इच्छाडायत्तः स्यात; कुदेतः कुतः इंशता ९ 

व्योम, आकाश, शूज््य, पोल, के ऐसा निर्मल, निराकार, निर्विकार, निएम 

( चेतन हो भी तो ) अचेतन ( के ऐसा ) अवश्य स्पष्ट ही अक्रिय, क्रिया- 
होन दे | यदि उस से भिन्‍न कोई प्रत्यय, देतु, कारण, उस का प्रेरक हो भी तो 
निर्विकार की कया क्रिया हो सकती है ! जो क्रिया के काल में भी, क्रिया करते 
समय भी, जैसा पहिले था ठीक वेसा ही “निविकारः बना रहता है, तो उस 
ने क्रिय॒ का कौन अश किया, किया ही क्‍या? “उस को क्रिया?, यह जो 
( षष्ठी से ) कर्त्त- और कर्म का संबंध दिखाया जाता है; उस संबंध का वया 
छरूप है! दोनो का परस्पर बंधन, सबधन, निर्बंधन, क्या है १ यदि अपनी इच्छा 
से कुछ करता है, तो निर्विकार नहीं; इच्छा रूपी विकार उस मे आया, और 
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इच्छा के अधीन हुआ; यदि बिना इच्छा के करता है, तो दूसरे के बलात्कार से 
करता है, ईश नहीं है, पराधीन है | इत्यादि । 
पर यहाँ तो काम की और बेकाम की बात की चर्चा नहीं। काम की बात 
तो साधारणतः 'खाओ, पीयो?, हो ही गई | बुद्धदेव की महाकरुणा, महाडमि- 
निष्क्रमण, महातपस्था, महाबोधि, महापरिनिर्वाण का फल कुछ और भी होना 
चाहिये; और है। जैसा योगवासिष्ठ मे वसिष्ठ ने राम से कहा है, यदि प्रष्टा का, 
जिजञासु का, शुश्रृषु का, अरतिप्रश्नो! के भी उचित उत्तर से, संतोष न हुआ, 
तो मुनियों का जन्म ही व्यर्थ हो जायगा । जिसी बात मे किसी का प्राण, मन, 
अटक जाय, वही उस के लिये सब्न से भारी काम की बात” हो गई, चाहे दूसरों 
को नितान्त व्यर्थ ही जान पड़ती हो। बच्चे का प्राण मिट्टी के खिलौने मे बसा 
है, गणितज्ञ का किसी गूढतम गणित के प्रश्न के गुणन और उत्तरण में घँँसा है । 
सकछ “छोक-चमत्कृति-कारि णः 
5पि अभिमतं यदि, राघवचेतसः , 
फलति नो तद्‌ इसमे वर्य एव हि , 
स्फुटतरं, मुनयः हतबुद्धयः । (यो. वा. ) 
और प्रतिज्ञा की है, 
विवेकवैराग्यवतों बॉधः एवं महोदय: । 
जिस को विवेक और वैराग्य और दृढ़ खोज होगी उस को संतोष कारक 
बोध मिलेगा ही। “मनोरथानां श्रगतिः न विद्यते |”? 
ससार के अंतिम रहस्य के, अह-अनहं, आत्मा-अनात्मा, चेतन-जड़ के जान 
लेने की यह चिन्ता ऐसी है, कि जब्र एक बेर मन में घुस जाती है, तो फिर 
चैन नहीं लेने देती; थोड़ी थोड़ी देर के लिये दबा दी जाय, पर जान नहीं छोड़ती, 
फिर फिर आती और ज्ञोर करती है। सब काल, सब देश, सब मानव जातियों 
मे, अपना प्रभाव दिखाती रही है | जितने धर्म, मज्ञहब, “रिलिजन', छोटे, मोंटे, 
भले, बुरे, संस्कृत, असंस्कृत, तामस, राजस, सात्विक, पैदा हुए हैं, या होंगे, 
जितने मार्ग, जितनी उपासना, जितने दर्शन, बने, बन रहे हैं, या बर्नेंगे---सबर 
इसी मूल चिंता के विशेष विशेष प्रकारों के, शाखा प्रशाखाओं के, मृत्यु के मय 
ओर श्रमर होने की इच्छा के, फल हैं। 
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जब तक दुःख है, जब तक मृत्यु है, जब्र तक मनुष्य को दोनो का भय हे, 
तब तक यह चिता, और उस के कार्यरूप, कर्मकाड, शानकाए्ड, और भक्तिकाड 
( वा उपासनाकाड ) तरह तरह के भी हैं। जब वह भय मिट जायगा, तब 
चिन्ता भी उसी के साथ साथ कट जायगी, धर्म-मज्ञहत्-रेलिजन का भी 
बेदान्त मे अंत हो जायगा; “बुधस्थ आत्मनि देवता।” भारतवर्ष मे, वेदिक 
घर्मावलम्धियों ने, संस्कृत भाषा मे, दार्शनिक दृष्टि से, आरभवाद परिणामवाद 
से विवर्त॑वाद तक, दोतवाद से अ्रद्वात के प्रकारों तक, विशिष्वद्व त से शुद्धादत 
तक, विचार को पहुँचाया । पश्चिम के देशों मे, ईसाई आदि धर्मावल॑बियों ने 
अन्य माषाओरं मे, 'फिलासोफ़ीः के शब्दों मे, क्रियेशन', ट्रान्सफा्मेशन, 
“अन्‌कांशस्‌ बिल ऐंड इमाजिनेशन!, ( वा आइडियेशन? ) के नाम से, अथवा, 
धरेलिजन' और “थियालोजी? के शब्दों मे, -थीज्षम', 'पेन्थीज्म!, 'मोनिज्म! के 
नाम से, इन्हीं वादों के आस पास के आ्राशय कहे । बीच के देशों मे, इस्लाम- 
धर्मावलंबियों ने, अरबी फ़ारसी मे, ईजादिया?, शुद्दिया? ( या 'दहिया? ), 
धचुजूदियाः आदि के नाम से, प्रायः वद्दी भाव दिखाये। बहुत दूर तक विचार 
को लाये, बहुत रास्ता साफ़ किया; मार्ग शोधा । एक वही अन्तिम गॉठ, निष्क्रिय 
सक्रिय के समन्वय की, सुलभाने को बाकी रह जाती है । 

न5पत३ विद्यते भाव, न5पावः विद्यते सतः । ( गी० ) 

पर क्रिया का होना ही, सोये आदमी का जागना ही, पलक भांजना ही, 
स्वप्त देखना ही, संकल्पन करना ही, तो सत्‌ का श्रसत्‌ , असत्‌ का सत्‌ , भाव 
का अभाव, अभात्र का भाव, होना है | इस को समभाइये । 

जब यह ठीक समझ मे आ जाय, कि मे! ही निष्किय भी, सक्रिय भी, 
तभी अपनी अमरता और स्वतंत्रता सिद्ध हो, तभी दुःख का, मृत्यु का, अपने से 
श्रन्य किसी दूसरे प्रभुताशाली प्रभु का, जीव को सुख दुःख दे सकने वाले की 
ईशता का, हुकूमत का, अपनी पराधीनता परवशता का, भय छूट; तब धर्म- 
मक्हब की आवश्यकता न रहे ; तब प्राचीन श्लोक चरितार्थ हों, 

सर्च परव्ं दुःख, स्व आत्मवशं सुर्ख , 
पृतद्‌ विद्यात्‌ समासेन, लक्षण सुखदुःखयो: | ( मनु ) 
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निस्त्रैगुण्ये पथि विचरतः को विधिः को निषेधः । ( वेदांतस्तोश्न ) 
सर्वधर्मान्‌ परित्यज्य माम्‌ ( अहमस्‌ ) एक शरणं बज ; 
भहं त्वां सर्वेपापेम्यः मोक्षयिष्यामि ( ष्यति ), मा छुचः । ( गी० ) 
सो5हं त्रह्म, तत्‌ त्वप्नू ( अपि ) भसि | ( उप» ) 
यः तु मदृतमः छोके, यह्रचच बुद्ध: परं गतः , 
डभो तो सुख एथेते, किश्यति अतरितः जनः | ( भागवत ) 
परवशता दुःख, आत्म-वशता सुख--बस इतना ही निचोड़ लक्षण दुःख 
ओर सुख का जानो । पर, जिस को यह पराधीनता और स्वाघीनता की चिंता 
उठी ही नहीं, जो दुनिया मे मस्त है, वह भी सुखी, एक चाल से। जो चिता 
को पार कर गया, वह भी सुखी, दूसरी चाल से। बीच वाला जीव, चिता मे 
पड़ा हुआ, दुःखी । चिता के पार पहुँचा जीव भी, जीवन्मुक्त भी, चिता वालो 
की चिता से, करुणारूपी अंतिम उत्तम तमस्‌ से, चितित और दुँशखी । 
“संसारिणां करुणया? । पर वह भीतर से, दृढ़ निश्चय से, जानता है, कि बीच 
वाले भी, आगे-पीछे, जल्दी-देरी, पार पहुँचेगे ही, क्योंकि सभी तो उसी एक 
ही परमात्मा के अश है, अंग हैं, तद्गप है । जो त्रिगुणो के तत्व को समभ गया 
हे, अतः उन के पार पहुँच गया हे, उस को अन्न दूसरों के कहे विधि-निषेध 
की आवश्यकता नहीं ' 
नहि गतिः अधिका 5स्ति कस्यचित्‌ , 
सकृद्‌ उपदशयति इद् तुल्यताम्‌ | ( महाभारत, शांति० ) 
सव एवं समाः, सर्वे एवं अनन्ताः | ( उप० ) 
श्रिगुणस्वात्‌ करते: अ्रद्धया कमंगतयः 
प्ृथगृविधाः सर्वाः एवं स्वस्थ तारतम्येन 
भवंत्रि। ( भागवत, ५-२६-२ ) 
कोई भी जीव किसी दूसरे जीव से, इस समय का अनीश्वर जीव भी इस 
समय के ईश्वर जीव से भी, तत्त्वतः, वस्तुतः, अंततः, सुख दुःख की संपूर्ण मात्रा 
में, भूत, भविष्य, वर्तमान काल के अनुभवों का जोड़, मीज़ान, निकालने पर, 
कम नहीं निकलेगा । किस की गति किसी से, परमार्थतः, अंततः, अधिक नहीं 
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है | सब बराबर है, सब अनत है; प्रत्येक जीव मे तीनो गुण है, ओर तीनो के 
अनुसार त्रिविध श्रद्धा, इच्छा, प्रत्येक जीव को, पारी पारी से, होती रहती है, इस 
लिये सभी जीव, सब प्रकार के कर्म, आगे पीछे, करते हैं, और तत्तद्गति भोगते 
हैं। भर्त-.हरि ने भी कहा है, “अन्योडन्यभावः समः”; विषय विषयी के सम्बन्ध का 
सुख-दःख, जो इन्द्र को है, वही शूकर को है। इस देत से, शानी कारुणिक 
जीवन्मुक्त अ्रधिकारी ईश्वर जीव जो है, वे, बद्ध ससरमाण अशानी जीवों के 
लिये चितित हो कर भी, भीतर से, हृदय से, शात ही रहते हैं। वे निश्चय 
से जानते हैं. कि जीव-आत्मा स्वर ही बद्ध होता है, स्वयं ही राग-ढध 
पुण्य-पाप करता है, स्वय॑ ही फलरूप सुख-दुःख भोगता है, स्वय॑ 
ही मुक्त होता है, तथा अनन्त कालचक्र और अपार आकाशगोल 
में पारी-पारी से, सभी जीव सत्र प्रकार के सुख-दुःख भोग लेते हैं। और 
भी. साधारण दृष्टि से भी, सभी मनुष्यों को, तीव्र दुःख और थकाव के 
समय मे, वह ज्ञान, थोड़ा बहुत हो द्टी जाता है, जो जीवन्मुक्त को होता है, “ब्रह्म 
सत्य॑, जगत्‌ मिथ्या, जीवः ब्रह्म एवं, न उपरः”; परमात्मा की व्यापकता के कारण 
जीव के भीतर, चाहे अस्पष्ट रूप से ही, यह बोध उदय होता हे; यहूदियों के 
प्रसिद्ध राजा, सुलैमान बादशाह ने भी कहा, “आल इज़ वेनिटी आव वैनिटीज़” 
यह सत्र मिथ्या है?; भारत मे, अनपढ़ स्त्री पुरुष को भी, दुःख और नेराश्य के 
समय यही भाव भीतर से, उठता है, ओर कहते हैं, (दुनिया भूठी है, सत्र 
माया है! 

जीवन्मुक्त, शंकामुक्त, निस्त्रेगुण्य ज्ञानी को, विधि-निषेध की, धर्म-मजदह्च की 
ग्रावश्यकता नहीं--इस का यह अर्थ नहीं कि वह दुपचरण भी मनमाना करे 
और तदुचित दंड न पावै । नहीं | श्रर्थ इतना ही हे - कि अ्रब स्वय॑ उस के 
भीतर, ( योगसत्रोक्त ) धर्ममेघ”, धर्मान्‌ मेहति, वर्षति, धर्म बताने वाला, 
उचितानुचित कर्म का विवेक कराने वाला, शान उदित हो गया है। वह स्वर्य॑ 
अतरात्मा की प्रेरणा से, अपने मन से, बिना किसी दूसरे कानून-क्रायदा पोथीपत्रा 
शाख्रादि की श्रपेत्षा के, धर्म का निर्णय और घर्म का आचरण करता है, ओर जिस 
शरीर से भ्राचरण करता हे उस से उस आचरण का फल भोगता है | यदि उस 


७. प्रणय० ] जो चाहो करो! पर फल मोगने को भी तैयार रहो. ३२५ 


से कोई दुराचरण बन जाय, तो उस का दुष्ट फल भी, दुःख-रूप, वह प्रपन्न और 
प्रसन्‍न भाव से, सिर झुका कर भोगैगा । वसिष्ठ ने राम से कहा कि ज्ञान के उदय 
हो जाने के पीछे, “पिच, लल, मु दव, यथेच्छ आश्त्व राजन !” | पीयो, खाश्रो, 
खेलो, जैसे चाहो उठो बैठो | इस का अर्थ यह नही है कि जो मन मे आवे, 
करो, तुम को सुख ही होगा। इस का अथ इतना ही है कि, जैसे माता पिता 
लड़के को पाल-पोस लिखा-पढ़ा कर बालिग़ कर देते हैं, और उस से कहते हैं 
कि, प्रिय पुत्र |, अब तुम अपने पैरों पर खड़े हो गये, अब हमारी ज़िम्मेदारी, 
पर्यनुयोज्यता, उत्तरदातृता, छूटी; अब ठुम भला बुरा स्वय पहिचान सकते हो, 
तुम्हरी ऑख खुल गई, जान गये हो कि मले काम का फल भला, बुरे का बुरा; 
अब तुम स्वयं सोच विचार कर के, जेसा उचित समभो वैसा करो। परमात्मशान 
के लाभ होने पर यही 'समावत्तंन कर्म', अधिक उत्कृष्ट और गभीर रूप से 
दुहराया जाता है--ऐसा समझना चाहिये। साधारण समावत्तेन कर्म में तो 
विद्यार्थी का स्थूल शरीर और बहिर्मुख मन, मनोमय कोष, परिपक्कता को, 
यौवन, प्रौढ़ि, सवयस्कता, बुलूग़ियत को, प्राप्त होता है; इस आत्मलामरूपी 
पुनजेन्म मे, ( “तृतीय यशदीक्षायां? ) आत्मशान दीक्षा में, सूरुम शरीर, 
अन्तमुंख बुद्धि, विज्ञान-मय कोष, यथाकथचित्‌ यौवन को प्राप्त होता है, और 
जीव, जीवन्मुक्त हो कर, विविध प्रकार के ( प्रकृतिलय, साल्ोक्य, आदि ) मुक्तों 
के 'महा गार्हस्थ्य” मे प्रवेश करता है, और योग्यता और वासनाशेष आदि के 
अनुसार,अधिकार! की बृत्ति! करता है। ऐसा पुराण-ऋषिशों और महापुरुषों के 
उपदेश से जान पड़ता है । पर यह स्वप्न मे भी नहीं समझना चाहिये कि ज्ञान 
मिल गया, ज्ञानी हो गये, अब जो चाहे सो उच्छुद्लल आचरण करें, कोई दंड 
देने वाला नहीं है | बड़े बड़े से बढ़ी बढ़ी चूक हो जाती है। देवों को, ऋषियों 
को, शाप पा कर, अवतार आदि लेना, प्रायश्चित्त करना, विविध प्रकार के दुश्ख 
भोगना, पढ़ता है। “ईश्वरैः अपि भोक्तव्यं कृतं कर्म शुभष्शुभं” । “प्रारूष 
कर्मणां भोगादेव क्षय३” | विष्णु को तियंक्‌ और मनुष्य योनि में, श्रोर उन 
के पार्षदों को दैत्य राक्षस आदि योनि मे, जन्म लेना पड़ा, ओर ऋषियों को 
दैत्य रास आदिकों का मक्त्य बनना पड़ा, इत्यादि | इस लिये यही जानन। 


३१६ माया देवो ज्ञानियों को भी महामूर्ख बना देती हैं [ सम० 


चाहिये कि जिन्हों ने ज्ञान का अ्रभिमान किया उन्होंने सच्चा ज्ञान नहीं 
पाया, सच्चे 'अहं? को, परमात्मा को, नही पाया, अहंकार! ही को पाया, ओर 
अ्रमी उन को बहुत भटकना, भोगना, दड पाना बाकी है। माया देवी की 
शक्ति अनंत, अपार, अथाह, अ्रदम्य, असह्य, अवार्य, अजेय है; ज्ञानियों को भी 
पकड के मोह कूप में फेंक क्लोंक देती है, यद्यपि पीछे फिर दया कर के निकालती 
भी अवश्य है; क्योंकि अविद्या है तो विद्या भी है। इस लिये सदा उस 
परमात्मा जगदात्मा की जगद्धान्नी शक्ति के आगे हृदय से प्रणत ही रहना 
चाहिये; जो परमात्मा की शरण पकड़ते है, वे ही उस की माया के पार लगते हैं । 

जानिनां अपि चेतांसि, देवी भगवती हि सा, 

बल्ाद्‌ आक्षिप्य, सोहाय, महामाया भ्रयच्छत्रि । ( ढुगां-सप्तशती ) 

देवी हि एपा गुणमयी मम माया दुरत्यया, 

मां एवं ये प्रपद्चन्ते मायां एव तरन्ति ते। ( गीता ) 

विश्वामित्र-पराशर-प्रस्दुतय), वातअरबु-पर्ण 5शनाः, 

ते5पि खीमुखपंकर्ज सुललितं इृष्टवा एवं मोह गताः; 

शाल्यन्त दधिदुग्धगोछ्ठतयुतं ये भुअजते मानवाः, 

तेषां इन्द्रियनिग्रहः यदि भवेद्‌ विंध्यः तरेत्‌ सागर । ( भत्त हरि ) 

काम चेद्‌ अजयन्‌ केचितू , तेडपि क्रोधवर्श गताः; ( भागवत्त ) 

(डभो जित्वा तु, छोसेन, मोहेन ५थ, मदेन वा, 

मत्सरेण इथ वा भावृध्य, विक्षिप्य, विनिपातिता+ 

कामक्रोधों उभौ देव्या: एच्डाकारों सदातनों । 

सा एवं गौरी च काछी च, तदु-धवःउपि भवः हर:; 

सा एवं उम्रा पुव क्र चण्डी च, सः 5पि रुद्र:ः शिवः तथा, 

सा एव दुर्गा उन्‍नपूर्णां सा, कछाः तस्याः मद्‌आदयः । 

शिव अपि तांडवनुत्ये, ज्यातिश्रक्रे, श्रमे मह॒तति 

देवी सा विनिर्य॑क्ते; कि पुनः अन्ये प्रथणजीवाः ।) 

न अयम्‌ आत्मा प्रवचनेन लूभ्यः, न मेघया, न बहुना श्रतेन 
यम्‌ एवं एषः बृणुते,तेन रभ्यः; तस्य एवः भात्मा विश्वुणुते तनू' स्वां। (डउप०) 


७, प्रणब० ] पुनः वे ही कैसे उन्हे पार तारती हैं ३२७ 


अस्त | यह जो अंतिम सर्वविरोधसारभूत महाविरोध, अपरिमित-परिमित का, 
अन॑त सान्‍्त का, नित्य-अनित्य का, व्यापक-अ्रव्यापक का, अपरिणामी-परिणामी का, 
निराकार-साकार का, निर्गुण-सगुण का, एक-अनेक का, चेतन-जड़ का, निष्क्रिय- 
सक्रिय का, विषयी-विषय का, पुरुष-प्रकृति का, मै-यह का, है, इन दोनो के बीच 
में जो तात्विक वास्तविक सबंध 'न?-कार का है, उस की भावना करने से, इस 
“न! को इन दोनो के साथ लगा देने से, जो महामत्र, महावाक्य, देख पड़ने 
लगता है, उस से, इस 'महाविरोध की महाशान्ति, इन इन्हो का महा-समन्त्रय, 
सिद्ध हो जाता है। इस का दिगद््शन पहिले किया गया है। "मै-यह-नही (हँ)- 
इस सम्पूर्ण पारमार्थिक दृष्टि मे निष्करियता है; यह देश, काल, क्रिया, से अतीत 
हे, परे है, पर देश, काल, क्रिया, सब्र इस के भीतर हैं। “सर्व सर्वत्र सर्वदा |?” 

"में! है, इस मे कोई विवाद हो नहीं सकता; किसी को यह संदेह नहीं होता 
कि में हूँ या नहीं हूँ; 

नदि कश्चित्‌ संदिर्धे 5हँ वा न 5हं वा इति । ( भामती ) 

इन्द्रियों अपने अपने विषय की वस्तुओं की प्रमाण है। पर इन्द्रियों का 
प्रमाण क्या है ? “यानि इद्रियाणि प्रत्यज्षसाधनानि तानि स्वयम्‌ एवडप्रत्यकज्ञाणि।? 
(चरक० )|जिन इन्द्रियों से प्रमाणडात्मक प्रत्यक्ष होता है वे स्वयं अप्रत्यक्ष है। किसी 
आँख ने अपने को नहीं देखा | किसी कान ने अपने को नहीं सुना | किसी नाक, 
जीभ, हाथ ने अपने को नहीं सेबा, चौखा, छूश्रा | यह जो वस्तु मेरे सामने है, 
इस को "मै? कान से, हाथ से, आँख से, जीभ से, नाक से, सुनता हैँ, छुता हूँ, 
देखता हूँ, चीखता हूँ, सेबता हूँ | ये मेरी पॉच इन्द्रियाँ इस वस्तु की सत्ता और 
गुणों की प्रमाण हैं। पर ये इन्द्रियाँ हैं---इस का क्‍या प्रमाण ! 'मै? उन का 
अनुभव कर रहा हूँ, इस के सिवाय और कोई प्रमाण, इन की सत्ता का, नही । 
जैसे दीपक अपने को भी दिखाता है और दूसरी वस्तुओं को भी, वैसे श्रात्मा 
स्वतःप्रमाण, स्वयंसिद्ध, स्ववभू हो कर, सत्र “अन्य? प्रमाणादिकों का प्रमाण है | 

स्प्रमाणसत्तानां प्रसाणं भहम्‌ एव हि । 

तथा, 'मे” अजर अमर श्रनादि अनन्त अखड निराकार निर्विशेष स्वयंसिद्ध 

है। इस का अपलाप न कमी हुआ, न हो सकता है। "मै? के आदि अंत का 


२२ते मे! ही सब प्रमाणो का प्रमाण; इस का कभी अपलाप नहीं. [ सम० 


अनुमव कभी किसी को नहीं हुआ | यदि हुआ, तो अनुभव करने वाला भी तो 
मै! ही हुआ; उस आदि के पहिले मै?! रहा, और उस अन्त के पीछे भी 
मेः ही है । 

संविदो व्यभिचारस्तु न उनुभुवो5स्ति कहिंचित्‌; 

यदि तस्या5वि अनुभवः, तद्ि अयय॑ थेन साक्षिणा 

अनुभुत:, सः एवाउत्र शिष्ट: संविद्व पु: स्वयम्‌ । ( देवी भागवत ) 

सो अखड 'में? सब्र अनन्त सम्भावनीय खण्डरूप “यहों? का, एक साथ, 
युगपत्‌ , संसेधघन भी और निषेघन भी, अ्रनुध्यान भी अ्पध्यान भी, अ्रध्यारोपण 
भी अपरोपण भी, ऊरीकार भी दूरीकार भी, करता है। अखण्ड "मे! के लिये तो 
यह सम्भव है। पर खण्डरूप यह! के लिये, 'यह? की दृष्टि से, होना और न होना, 
भाव और अमाव, ज़न्म ओर मरण, दोनो बात एक साथ नहीं हो सकती । क्रम से 
होती है | इसी क्रम की आवश्यकता का नाम माया है। या मा?, जो नहीं --है?, 
नहीं मी और हे भी । 'मै-(मे से अन्य ८) यह-नहीं-हूँ,” यह संवित्‌ ही परमात्मा 
है। सब अनस्त भूत-वर्तमान-मविष्य ( अर्थात्‌ कालत्रय का ) संसार, श्रर्थात्‌ 
यह' पदार्थ का संसरण, असंख्य योनियो, शरीरों, उपाधियों, “यहों?, का जन्म- 
मरण, इस में सबंदा वर्तमान ही है। पीछे-यहों-आगे (अर्थात्‌ देशत्रय ) की 
सब बस्तु यहाँ ही हैं | सर्व सर्वत्र सर्वदा। प्रत्यक्ष ही 'मै! मे सब्र है। "में? त्रिना 
कुछ नहीं है। सब क्रिया ग्रहण-त्यजन आवरत्तन (क्रियात्रय ) इस निष्किय 
मे! मे है। मे! निष्किय है।यह! की आविर्भाव-तिरोमावरूपिणी अनन्त 
क्रिया, आमभास-मात्र, माया-मात्र, यह! के स्वरूप के कारण, उस के परिमितत्व 
की, खंडत्व की, आवश्यकता के कारण, देख पड़ती हे | 
'मै-यह-शरीर-नहीं-हूं); में! इस से श्रलग हूँ, भिन्‍न हूँ, इस शरीर के जन्म 

से पहिले भी मे! था, इस के मरण के पीछे भी "में! हूँगा, इस समय भी यह 
कथंचित्‌ मेरा! हो, पर "में! नहीं हूँ; यद्यपि व्यवहार ऐसा हो रहा है मानो 'मै- 
यही-हें”? । अच्छा, तो जिस जीव को यह बोध है, कि "में यह? ( शरीर, और 
ममता-द्वारा इस से सम्बद्ध सकल जगत्‌ ) “नहीं-हैं?, उस जीव की चेतना मे, 
भूत-मविष्य-वर्तमान तीनो काल में 'यहः का निषेध है, और साथ ही, इस वर्त- 


७. प्रणय० ] यह? सब 'मेरे!, 'में? के, भीतर है, में! इस के भीतर नहीं ३२९ 


मान काल से “यह से में! के संयोग का, और इस लिये यह” के आभासिक 
अस्तित्व का अनुभव भी हो रहा है। जिस वस्तु का निषेध करते हैं, उस के अस्तित्व 
की संभावना कर के ही तो उस का अनस्तित्व वस्ठुतः कहेंगे। चेतन के लिये झ्रालाप- 
अपलाप, प्रसेघन-निषेधन, साथ ही होते हैं । “इस स्थान पर मेरे सामने पुष्प नहीं 
है?--ऐसे विचारने कद्दने के लिये आवश्यक है कि पुष्प की संभावना भी की 
जाय और निषेध भी, अध्यारोप भी और अपवाद भी, चेतन में दोनो युगपत्‌ है; 
क्रियातीत कालातीत देशातीत है, पर पुष्प की दृष्टि से एक बेर पुष्प उत्पन्न 
होगा, दूसरी बेर नष्ट होगा; क्रम से, स्थान मे, क्रिया-द्वारा । ऐसे ही, शरीर की 
व्यावहारिक अपूर्य दृष्टि से शरीर जन्मते हैं और मरते हैं, पर आत्मा की 
पारमार्थिक सपूर्ण त्रिकालातीत जिदेशातीत दृष्टि से, सदा, कभी भी, “नहीं-हैं? | 
ऋमरूपी काल ही मिथ्या है, शुन्य हे, स्वप्त है, मेरे भीतर है, 'मे' इस के मीतर 
नहीं हूं ---यह ठीक ठीक पहिचानने से निष्क्रिय-सक्रिय का समन्वय होता है । 

बात थोडी है। सीधी सादी है। इतनी सीधी सादी कि शीघ्र विश्वास नहीं 
होता कि, में-यह-नहीं?, इन तीन अति साधारण शब्दों मे ससार की सृष्टि-स्थिति- 
लय का रहस्य रक्खा होगा | प्यास लगने पर पानी की बहुमूल्यता जान पड़ती 
है । गला दबने ओर श्वास रुकने पर वायु मे श्रद्धा उत्पन्न होती है | “अ्रति परि- 
चयाद्‌ अवज्ञा” । सुलभ पदार्थ मे आस्था नहीं होती । स्थात्‌ इसी विचार से 
प्राचोन दयामय बृद्धों ने, सब कुछ कह कर भी कुछ नहीं कहा । अंतिम रहस्य 
को संध्या-भाषा? से, प्रहेलिका के ऐसा, छिपा दिया है। जिस मे सच्चा खोजी, 
सच्ची लगन वाला, खुच भूखा प्यासा हो कर, उस को अत मे स्वयं दूँढ़ निकाले, 
ओर तभी पूरा सम्तोष पावे | पास तो उसे पहुंचा दिया है। प्रथम पुरुष के 
शब्दों मे कह दिया है| अब उत्तम पुरुष के शब्दों मे वह स्वयं अनुवाद कर ले, 
ओर पुरुषोत्तम हो जाय | माता ने बच्चे के आगे भोजन की सामग्री रख दी; 
खाय और अपने शरीर मे जीर्य करे, यह उस का काम है| 

“अस्ति अह्मय! 'इति चेद्‌ बेद, परोक्ष ज्ञानम्‌ एवं तत: 
“अस्मि ब्रह्म! इति चेद वेद, साक्षान्कारः तद्‌ डच्यते । 
इस 'सध्या भाषा? के उदाहरण कुछ देखिये । 


है 


३३० आधे ऋछोक मे सब कुछ कह दिया [ सम« 


किमथ, केन द्रव्येण, कर्थ जानामि च 5खिलें--- 
इति एवं चिंत्यमानाय मुकुंदाय मंहात्मने, 
इलोकाधन तया प्रोक्त॑, भगवत्या 5खिलाथेद॑ं, 
'सववे खलु इृदम्‌ एव 5हं न अन्यद्अस्ति सनातनम्‌ । 
अहम्‌ एवं डास पूव तु, न उन्‍्यत्‌ किंचित', नगाधिप | | (देवी भागवत्त) 
“अझहं--हद ( अन्यत्‌ सर्व )--न”, यही अ्रखिलडर्थ का देने वाला है; 
सब अर्थित, प्रार्थित, आकान्चित, उत्तरों का, शंकाओं के समाधानों का, देने 
वाला है । 
पहिले कहा कि विष्तु-भागबत में शंका उठा कर, काम चलाने 
को, कह दिया कि, यह भगवान्‌ की माया, नय से, तक्क-न्याय से, विरुद्ध चल्लती 
है। पर फिर घुमा फिरा कर, स्थान स्थान पर इशारा संकेत किया है, उस परम 
न्याय का, जो साधारण पश्चाइवयव न्याय से तक से, अनुमान से, परे है, और 
इन सब का मूल भी है । 
'अहम्‌ एव,न मत्तः उन्यद्‌ः-हृति बुद्धयध्चम्‌ अजसा(भाग०११-१ १-२४) 
अहमेवासमेवाग्रे नाउउन्‍्यद यत्‌ सदसत्परम । 
पश्चाद्‌ अहँ यद्‌ एतत्‌ च थः अवशिष्येत सश्भ्स्मि अह्ृस्ू । (२-२-३२) 
अहमेवाससेवाग्रे नडन्यत्‌ किच आंतर बहिः | ( ६-५-४७ ) 
अहं-अन्यत:न! । 'एतत? के निषेध के पीछे जो बच जाय सो "में? अहम! 
हूँ । मे में ही हैँ । 'अपरिमित में, में से इतर, मिन्‍न, अन्यत्‌ , कुछ भी, यह या 
यह या यह, अनंत असख्य दृश्यभूत, विषयभूत, परिमित, पदार्थ नहीं हूँ? । इस 
में किस को विवाद हो सकता है ! 
स* 5ये ते उभिहितः, तात |; भगवान्‌ विश्वभावनः 
समासेनः हरेः न उन्यत्‌, अन्यस्मात्‌ सद्सच च यत्‌ | (२-७-५०) 
आत्मा अनानामत्युपलक्षण:| ( ३-४-२३ ) 
अहं-नाना-न? यह जो मति है वही आत्मा है। 
तद्‌ ब्रह्म तद्‌ हेतु: अनन्यद्‌ एकस्‌ | ( ६-8-३० ) 
स्वें ब्रह्म पुण"*अविकारं धनन्‍्यद्‌ अन्यत्‌ । ( ८-१२-७ ) 


७. प्रणव ० ] “दूं? से 'एतत? सुमीपतर ३३६ 


पुरुष यद्र पं अनिर्दं यथा । ( १०-९-४९ ) 
अनि्दं॑ विदा । ( २-२०२७ ) 
पुरुष का स्वरूप, स्वभाव, गनिद), 'इद न?, 'एतत्‌ न! है । 
इति एवं अनिद्‌ रूप॑ ब्रह्मणः प्रतिपादितम; 
निर्माम्न; तस्य नाम एतत्‌ सत्यं सत्यम्‌ इृति श्रतम्‌ । 
( अनुभूति प्रकाशसारोद्धार ) 
उस नाम-रहित सर्व-नामा परम पदार्थ का सच्चा नाम यही 'अनिद! है । 
इदं-बुद्धिः तु बाह्यार्थे हि, अह बुद्धि: तथाअत्मनि । 
' इदमर्थे शरीरे तु, या 5हमर इति डदिता मति: 
सा महाओति: एवं स्थात्‌; अतस्मिस्तद्महत्वतः | 
तस्मात्‌ चिह्रंप: एवं आत्सा इहुंबुद्टेः अथेः ईरित: 
भ्चिह्ग॒पं इ॒र्दंजुडेः भवात्मा एव रथ: ईरित: । ( सूत्संहिता ) 

“इद? यह! बाह्य हे, विषय है, अचित्‌ है, जड़ है, दृश्य है, शरीर है, 
अनात्मा है। अह? 'मै?, चित्‌ हे, चेतन हे, आत्मा है। 'इद” शरीर को "में? 
समभना--यही महा अांति हैं, अविद्या है। पर आवश्यक है। और क्रम-शः 
भ्रविद्या के पीछे विद्या, 'इ्दं! को 'मे-न! समझना, मै! को अनिर्द! समभना, 
यह-नहीं-हैं” समझना--यही विद्या है | आर इस विद्या का भी उपजना आवश्यक 
है । यह दोनो आवश्यकता ही माया-शक्ति का स्वरूप है । 

उपलब्ध वेदात के अन्थों में, इस सम्बन्ध मे, 'इद! शब्द का ही प्रयोग 
क्रधिक मिलता है, एतत्‌? का ग्राव; नहीं। पर 'एतत? कुछ अधिक उपयुक्त 
जान पछता है। वैयाकरणो का 'छोक है, 

इृदमः तु सन्निकृष्ट, समीपतरवर्सि च एतदः रूप॑, 
अदस: तु विप्रकृष्ट ; तव, इति परोक्षे विजानीयात्‌ । 

“ततः? शब्द या प्रयोग ऐसी वस्तु के लिये होता है. जो श्रॉख की ओट मे 
हो, परोक्ष हो; 'अ्रदः , थोड़ी दूर वाली के लिये; ईद! पास की वस्तु के लिये; 
'एतत?, जो बहुत पास हो उस के लिये । इस हेतु से शरीर के लिये, उपाधि के 
लिये, 'इ्! से 'एतत? कुछ अधिक अच्छा जान पढ़ता है | (एतत? का पुल्निग)- 


३३२ “मन्‌ तन्‌ शुदम्‌, तू जॉ शुदी”? [ सम० 


८घ: अहं,' (किसी ने पुकारा कि, कौन हो, कहाँ हो, तो उत्तर मे) में यह हूँ” 
कुछ अधिक सहज पड़ता है, ( इदं 5) “अय॑ अह! से । ( हिंदी भाषा से इद्म्‌ 
और एतत्‌ के ऐसे दो विवेकी शब्द नहीं देख पड़ते ) | श्रहम्‌ एतत्‌? के अनतर, 
दुसरी काष्ठा की एकता का भाव, मम एततू? है। अह-ता से अव्यवहित ही मम- 
ता है। जिस अविद्ा का घना भाव अ्रहंता है, उसी का कुछ पतला, तरल 
भाव, ममता है | जिस वस्तु में “अहं! सर्वथा मम् हो गया, भीन गया, वह तो 
अहम्मय शरीर हो गया । "मै? चल रहा हूँ, "में? बोल रहा हूँ, में! खा, पी, 
जाग, सो, उठ, बैठ, रहा हें । साधारण जन ऐसा ही कहते हैं। ऐसा नही [क, 
मेरा शरीर, मेरा हाथ, मेरा पैर, ऐसा ऐसा काम कर रहा है।. * 

मन्‌ तू श॒ुदम, तू मन्‌ झुदी, 

मन्‌ तन्‌ शुदम्‌ , तू जो झुदी, 

ता कस न गोयद्‌ बाद भ्ज्ञ ई, 

मन्‌ दीगरमस्‌, तू दीगरी । 

(सै तू हुआ, तू मै हुई, 

मे जाँ हुआ, तू तन हुटे, / 

अब तोन कोई कह सके- 

मे दूसरा, तू दूसरी | ) 

जिस समय 'मैं? की और “यह” शरीर की एकता का भाव, श्राग्रह, अ्रभि- 
निवेश, कुछ हइलका हो जाता है, और दोनो के भेद का भान कुछ होने लगता 
है, उस समय "मेरा? शरीर, हाथ, पैर, इत्यादि का प्रयोग होने लगता है । जिस 
वस्तु मे 'अरह? 'मे! की सत्ता संस्पृष्ट है, छूई है, पर निमग्न नहीं है, उस के 
लिये मम” 'मेरा? का प्रयोग होता है | इस से भी आगे बढ़ कर 'मेरा? ( शरीर ) 
का भी प्रयोग छूट जाता है। यथा भारतवर्ष में कोई संन्यासी ऐसा कहते देख 
पड़ते हैं, कि, यह शरीर इतने वर्ष का है, श्रमुक देश मे जन्मा हे, स्वस्थ हे, 
अस्वस्थ है, श्रमुक रोग से पीढ़ित है, इत्यादि । 
मम-इति बध्यते जंतु, न मम-इति विम्जुच्यतें । 
'मेरा! कहा, और बंधन मे पढ़ा; 'मेरा नहीं? और बंधन से छूण । 


३१३४ सर्व ब्चयनात्‌ चितिः [ सम० 


यद्‌ हि प्रत्यभिजानाति, चेतति, स्मरतीति वा ।) 
सब्र असख्य अनन्त भूत-भवद-मविष्य भावों, श्ञानो, कर्मों का संचय इस मे 
सदा भरा है, इस लिये इस का नाम 'चित्‌?, चिति, चैतन्य, चेतना | इस संचित 
की समष्टि मे से किसी एक अंश का, जो अवच्छिन्न, परिमित, देश-काल मे 
आरम्भ हो कर चेशा कर रहा हे, व्यक्त हो रहा है, उस का नाम चित्त! । चित्त 
का धर्म 'ध्मरणः | जो सदा क्रम रहित हो कर संचित है, उस को अनंत असख्य 
अशो मे विभक्त कर के, ( माया से ), एक एक कर के, क्रम से उलगना, जैसे 
पुस्तक के पत्र उलद उलट कर देखे जाते हैं वेसे देखना, अनुभव मे लाना, यही 
स्मरण । अव्यक्त समष्टि का चित्त मे क्रमशः व्यक्तीमवन, व्यज्जन, ही स्मरण 
है। 'स्मरतिः, 'चेतति), “चेतयतिः, 'प्रत्यमिजानाति? यह सब्च पर्यायप्राय है। 
हिन्दी मे भी “चेत करो! का श्रर्थ याद करो! है। चितू के व्यज्जन का स्थान, 
गअपरिमित चिति शक्ति की एक परिमित व्यक्ति, चित्त । अस्तु । 
जैसे भागवत में घुमा फिर कर इशारे से शंक्रा का समाधान किया है, 
वैसे ही बिष्णुपुराण मे । 
अह हरिः सब इरद जनादनः 
न5न्यत्‌ ततः कारण-कारय-जातम्‌--- 
इंदडः मनः यस्य, न तस्य भूयः 
भवोद्धवा: हंद्वधदाः भवंति । ( वि० पु० १-१२-२६ ) 
धअहं ( जनादनः )--श्द॑ (८ एतत्‌ , अन्यत्‌ सर्व कारण-कार्य-जात॑ )--न! 
इन्हीं तीन शब्दों पर ध्यान जमाना चाहिये। “अ्रईं इदं-नः ऐसा जिस का मन, 
बुद्धि, भाव, हो गया, उस को सासारिक द्व-द' के रोग नहीं सताते। श्लोक का 
अन्वय और अर्थ दूसरे प्रकारों से मी किया जा सकता है ; पर उन से कोई 
विषेश श्रर्थ की सिद्धि नहीं होती । 
योगवासिष्ठ मे भी कहा है, 
अक्रिचिन्मान्नलिन्मसान्न॑ भस्मि अहं गगनाद भणु:--- 
इति या श्ाइवती बुद्धि न सा संसारबंधनी । 
( यो० वा०, निवोण-प्र० ) 


७, प्रणव | सत्र कारक, सन विभक्ति, इती में २१५ 


“अहँ-अ-किचित्‌?, अर्थात्‌ “अहं-(किचितू>) एततू-न', यह बुद्धि, यह भावना, 
संसार के बंधन से मुक्ति देती है । 
पु: पुनः ऐसे श्लोक मिलते है, यथा, 
अविच्छिन्नचिद्‌ व्मा एकः पुपान्‌ अस्ति इृह “न-इतग्व! ; 
स्वसकह्पवशादू बद्ध:, निःपंकटव३ च मुच्यते । 
( सुसुक्ष भ्र०, $ सगः ) 
( अविच्छिन्नचिदात्मा एकः ) पुमान्‌ ( >श्रहं )--इतरत्‌ ( आत्मनः 
अन्यत्‌ ८ एतत्‌ )--न । 
भागवत के पहिले ही छोक मे चित्‌ और जढ़ का, आत्मा और अनात्मा 
का, विषयी ओर बिषय का, विरोध दिखाने के लिये 'इतरत? शब्द का प्रयोग 
किया है। ये दोनो एक दूसरे से “इतर? हैं, श्रन्य है। 'में' का इतर “यह; प्यह 
का इतर "में? । 
जन्मादि भग्य यत३ उन्वयाद्‌ इतरतः । ( भागवत ) 
जन्मादि अस्य दृश्यस्थ यतः इतरतः, दृश्यादू यः इतरः अन्य: तत:, पुरुषत: 
अनु-श्रयात्‌ | सावविभक्तिकस्तसिल । यतः, इस लिये कहा कि सब “विभक्तियों? 
का काम, प्थमा से सप्तमी तक का, इस से निकल जाता है। और आत्मा, "मै, 
सब तरह से “यह! का 'कारक? है, कारण हे । कर्त्ता भी, कार्य ( कर्म ) भी, करण 
भी , सम्प्रदान, अपादान, सम्बंध, अधिकरण भी, निमित्त, सहकारि, समवाबि, 
इत्यादि सभी | 
यर्मिदू, यतो, येन व, यस्य, यस्में, यं, यः, यया कुरुते, कार्यते च, 
पर<वरेषां परम॑, प्राक्‌ प्रसिद्ध, तद्‌ ब्रह्म, तद्‌ हेतु: “भन्‌-अन्यद्‌” एक। 
( भागवत, ६-४-३० ) 
यस्मिन्र्‌, यस्य च, यस्माच्‌ च, यस्मै; येन च, य॑ तथा, 
/च इृदं च, परः 5समाच्‌ च, तस्मे सर्वात्मने नमः | 
जिस मे यह सब्र हे, जिस का यह सब्र है, जिस मे से यह सब है, जिस के 
लिये यह सब है, जिस से यह सच है, जिस को यह सब है, जो यह सब है, जो इस 
सब्न से परे भी है, उस सर्वात्मा 'मे? को नमस्कार है। यह सार्वविभक्तिक सबंध 


रन 
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संसार का, यह? का, 'मै? से ही बनता है, 'मै? के सिवाय और किसी से बनता 
ही नहीं । प्रत्यक्ष ही में? ही, यह? का निषेध करता हुआ, सर्वात्मा हे, परमात्मा 
है | कारक-विभक्तियो से जितने प्रकार के सम्बन्ध, में? और “यह? के, सूचित 
होते है, उन मे से एक एक को ले कर, उसी पर अधिक जोर देने से, एक एक, 
अलग अलग, दाशनिकवाद बन गये है | 
सुबर्चला-श्वेतकेतु-संवाद ( महाभारत, शांतिपव॑, अ० २२४ ) में भी, गोल 

शब्दों मे, ऐसा ही संकेत किया है। सुवर्चला ने शंका किया कि पर पदार्थ 
असिंत्य है, ऐसा पुराने लोग कहते हैं, फिर इस विषय की चर्चा व्यर्थ है। तो 
श्वेतकेतु ने कहा, नहीं, 

बेदगम्यं पर झुद्ध, इति सत्या परा श्रत्ति:; 

व्याहत्या नि-एनत'-( 5 एतदू?) इत्याह,/ व्युपलिंगे च वत्तते । 

साधनस्य उपदेशात्‌ च, हि उपायस्य च सूचनात्‌ , 

डपलक्ष णयोगेन, व्यावृत्या च प्रदृशनात, 

वेदगम्यः परः झुद्ध: इति मे घीयते मतिः । 

अध्याव्मध्यानसभूतं, भ्षभुतं, भूतवत्‌ स्फुटम , 

ज्ञानं विद्धि, छुभडचारे |; तेन यांति परां गतिम्‌ । 

यदि मे व्याहतं गुह्यंं, श्रतं, नो वा, त्वया, छुभे |, 

तथ्य॑ इति एवं वा, झुद्धे |, ज्ञानं, ज्ञानविछोचने ! 

प्रस्मपदार्थ, शुठध, परमात्मा, वेदगम्य है। श्रुति ने, उस का स्वरूप 

“न-एनत्‌ (८ एतत्‌ ,” ऐसी व्याहति से एतत्‌ का विधि-निषेघ साथ ही कर के 
स्वतो-ब्याहत संसार के रूप से, एतत्‌ की व्यावृत्ति से, कहा है| इस परम पदार्थ 
का साज्षात्‌ इंद्रियप्राह्म लिंग वा लक्षण मिलता नहीं । निजन्ोघेकगम्य, स्व-लक्षण, 
स्व-प्रमाण, स्व-प्रत्यक्ष, स्वयं-सिद्ध है । “विज्ञातार श्ररे केन विजानीयात” ! 
जानने वाले को किसी दूसरे, किसी अन्य लिग के द्वारा,कैसे जाने ! जानने बाला 
ही अपने आप को भी, दूसरों को भी, जानता है। दूसरों के द्वारा आप नहीं जाना 
जाता, प्रत्युत दूसरों के निषेध प्रतिषेष द्वारा जाना जाता है । इस लिये साक्षात्‌ 
लिग वा लक्षण से नहीं, कितु वि-बत्ते रूप, उलटे, वि-रड्, वि-डेप-लिंग से, 
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उप-लक्षण से, जाना जाता है । में? क्‍या हूँ ? वनरपति, मणि, आदि स्थाबर 
उद्धिज हूँ ? नहीं । स्वेदज ! नहीं। अडज ! नहीं। पिडज ! नहीं। 'न-इति! 
नेति नेति? | इत्यादि। इस परम पदाथ, परमात्मा, के बोध से परा गति, परमा 
शाति, प्राप्त होती है | इस से इस को अचित्य कह के छोड नहीं देना चाहिये | 
यह मै ने ठम से गुछ्, गुप्त, रहस्य बात कह्दी; तुम ने पहिचाना कि नहीं ! 
गीता में भी पुनः पुनः संकेत किया है, 

महात्मानः तु मां, पार्थ !, दैवीं प्रकृतिस आशिताः, 

भजंति “अनन्य'-मनस३, ज्ञात्वा भूतादिम अव्ययस्‌ । 

अनन्या:' चितय॑तः माँ, ये जवाः पर्येपासते ; 

तेषां नित्याभियुक्तानां, योगक्षे्स वहामि भहं | 

अनन्य'-चेताः सततें यः मां! स्मरंति नित्यश३, 

तस्थ “अहं” सुरूसः, पाथ !, भक्‍त्या रुभ्यस्तु 'अनन्धया' । 

भक्‍त्या तु 'अनन्यया” शक्यः अर पुवंधिधः, अजुण |, 

ज्ञातुं, हृष्टं व तत्वेन, भ्रवेष्ट च, परतप ! 

ये तु सर्वाणि कर्माँणि सयि सन्यस्य, मत्परास, 

“अनन्येन! एवं योगेन मां ध्यायंतः उपासते, 

तेषां अहं समुद्धतत्ता भवासि न चिरात्‌ ( नन्ु )। 

आत्म'संस्थं मनः कृत्वा, 'न-किचिद्‌! अपि चितयेत्‌ । ( गीता ) 

च्योम त्यक॒त्वा 'मद”-भारोहः 'न-किचिद” अपि चिंतयेत्‌ । 

(भाग० ११-१४-४४) 
जो महात्मा जीव, मेरी देबी प्रकृति, अ्रप्रमेय शक्ति, का आसरा कर के, 

मुझ की सब भूतों महाभूतों का श्रव्यय अनादि आदि कारण मान कर, “अनन्य! 
चित्त हो कर, दूसरे और ( अपर ) किसी को मन में न रख कर, मुझे भजते हैं, 
“अनन्य? योग से सदा मेरी चितना उपासना ध्यान-घारणा करते हैं, मुझ में, “में? 
में, मन का नित्य अभियोग किये रहते हैँ, सदा मेरी याद बनाये रहते हैं, 
में उन का योग-क्षेम साधता हूँ, उन का उद्धार करता हूँ (हे) | अ्प्रौस वस्तु का 
पाना, योग; प्राप्त की रक्षा, ज्ञेम | 
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भक्ति पक्त मे, यह सब बात श्री कृष्ण के (“विश्वद्‌ वपुः सकलसुन्द ससन्नि धान”) 
सकल सौंदर्य के निधिभूत लोकातिशायी शरीर मे ही लगा दी जा सकती है। 
पर जिन जीवों को इतने से ही सतोष न हो, भक्ति के आनन्द के सिवाय, हेतुयुक्त , 
युक्तियुक्त, विस्पष्ट ज्ञान की, शाति की, गंभीर बोध के स्थिरता की, भी खोज हो, 
हन के लिये, श्ञानपक्ष मे, इन श्लोकों का अर्थ यों लगेगा कि “मां, अहम, 
आत्मा, अनू-अन्य-मनस:, अहम्‌---( अ्रनह ० ) अन्यत्‌ू-न इति अविशिष्ठ- 
शाब्रत-अखंड-एकरस-बोधवन्त:, परयुपासते, भजंति, भावय्ति, अनुभत्नति, 
अर्थात्‌, जो जन मुझ को, "में! को, में! के स्वरूप को, में (से)-अन्य-नहीं?, 
में में ही, ऐसा जानते है, और सदा इसी भाव की मानना चिन्तना करते 
हैं, उन का इस योगाभ्यास से, उत्तम क्षेत्र वह मै? ही सम्पन्न कर देता है। ओर 
भी गीता में कह्य है, 
मत्त: परतरं “न उन्यत! किंचिद्‌ अस्ति, घनंजय !, 
मयि सब “इद प्रोतं सूत्रे मणियगाः इच । 
5पनिषदों मे भी ऐसे ही शब्द कहे हैं, 
यन्न न उन्‍्यत्‌ पश्यति, न उन्यत श्यगोति, 
न उन्यद्‌ विज्ञानाति, सः भूमा । ( छांदोग्य ) 
न उन्यत्‌ जात्मनः 5पंश्यत्‌ | स ईक्षां चक्रे, मत्‌ भन्‍्यत्‌ न भस्ति ।*** 
अथ अतः आदेश, नेति नेति, नद्वि एतस्माद्‌ इति न इति अन्यत्‌ परं अस्ति। 
(चृहदारण्यक) 
“अह' प्‌व सुर्ख "न उन्यत्‌', अन्यत्‌ चेत्‌ नेब्र तत्‌ सुख । 
+ (वराहोपनिषत्‌, २-७) 
यावत्‌ न उत्पयते सत्या बुद्धि: 'न-एत्तदू-अहं', थया, 
“न-एततू-सम' इति बिज्ञाय, ज्ञः सव अधितिष्ठते । 
(चरक, शारीर स्थान,१-१५३) 
सो 5हं एवं न मेउन्यो!5स्ति यः एवं अमिमनन्‍्यते, 
न मन्‍्यते मसउन्यो5स्ति येन चेतो$सिसि अचेतन:, 
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अहं एवं न सेडन्यो'इस्ति न प्रचुद्धवशानुगः |* 
( स० भा० अनु० अ० १६८ ) 

इन सब वाक्यों मे, मे! “यह! (दूसरा, अन्य) “नहीं?--ये ही शब्द सुख्य हैं | 

योगसूत्र और भाष्य मे, जिन मे बौद्ध दर्शन के बहुत से विचार और साकेतिक 
शब्द मिलते हैं, 'सत्त्वपुरुषडन्यताख्याति! अथवा “विवेकख्यातिः? की अवस्था को, 
काष्ठा को, कैबल्यप्राय कह है । इस ख्याति का ही रूपांतर धर्मम्रेष समाधि है । 
यह शब्द बौद्ध संप्रदाय का है। सत्त्व ( अर्थात्‌ तदुपलक्षित मूलप्रकृति ) और 
पुरुष की परस्पर “अन्यता? की ख्याति, ज्ञान, यही अखड एकरस बोध है, 'मैं-यह- 
नही? । 'मे? और यह? का जो न-कारात्मक, निषेधात्मक , परस्पर-अन्यता-श्रात्मक, 
संबंध हे, ओर “यह? की परिमितता के हेतु से जो 'क्रम' की अनिवार्यता है, उसी से सब 
अवांतर नियम कहिये, घ॒र्म कहिये, क्रायदा कानून कहिये, संसार की सष्टि-स्थिति-लय 
के उत्पन्न होते हैं | (इस की सूचना “प्रणव को कहानी? में की गईं है) । इसी से 
“घर्मान्‌ मेहति??, संसारनियमान्‌ शञापयति । योगसूत्र, “आ्रातिमाद्दा सर्ब”?, का भी 
कुछ ऐसा ही आशय जान पड़ता है। 'मै-यह-नहीं € हूँ ), आत्मा अपने से 
अन्य वस्तु अनात्मा नहीं है--सीधी बात है, जिस मे किसी को भी कोई आपत्ति, 
विरोध, शंका, प्रत्यवस्थान, प्रत्याखयान, नहीं हो सकता । इतनी सीधी कि त्वरा 
करने वाले को इस मे कोई विशेष अर्थ ही नहीं देख पड़ेगा। तो भी “अखिल<र्थद” 
है, सच्र अर्थ देने वालो हे । 

श्यातो प्रतिलिपियों लिखने बालो के प्रभाद और बोध$भाव से इन 
एलोकों के शब्द बदल गये है, या व्यास जी ने इस को बुद्धिपूवंक 'कूट” बनाया है। 
ऐसा ही एक अदूसुत सूत्र, गौतमीय न्याय-सूत्र मे है, “अन्यत्‌ श्रम्यस्मात्‌ अनन्य- 
त्वात्‌ अनन्यत्‌ इति अन्यता (5 १) भाव? (२-२ ३१), वात्स्यायन ने इस का 
भाष्य तो किया ही है; पर उस से अपने को संतोष नही दोता; यह भी नहीं 
निश्चय, कि अक्षर गोतम के ही हैँ, या बदल गये; जो कुछ हो, अपने को तो 
यही अर्थ लगता है कि, आत्मा, मे, अन्य से आत्मेतर से, अन्य है, भिन्‍न है; 
अन्‌-अन्य होने से ही अन्य है, इस रीति से अन्यता का, श्रर्थात्‌ आस्मेतर 
पदार्थों का, भाव भी है, अभाव भी ? | 


३४० | अविशिश बुद्धिब्ृत्ति का अर्थ [ सम७ 


योग भाष्य मे लिखा है- 
न पाताल, न च बिवरं गिरीणां, 
न एव अंधकार, कुक्षयः न उदधोीनां, 
गुहा यस्यो निद्वितं बद्य शाश्वत, 
सुद्धिक्वुत्ति अविशिशं कवयः वेदयते । 
वह गुद्दा जिस मे सनातन ब्रह्म छिपा है, पाताल मे नहीं है, पर्वतों की 
कंद्राओं मे नहीं है, घोर अंधकार मे नहीं है, समुद्रों की गह्दिरी कोखों में नहीं है। 
वह हृदय-गुहा अविशिश बुद्धि-बृत्ति ही है; “ विशेष'-ज्ञान नहीं है, 'मे-यह-नहीं' 
( मैं में ही, में से अन्य किचित्‌ नहीं ), इत्याकारक ज्ञान-सामान्य? ही है । 
यह “अविशिष्टा” विशेषहीन बुद्धिवृत्ति वही अहं-एतन:न? रूपिणी संवित्‌ है। 
सब “अनहं? पदार्थों का, अनात्मरूपी, एतद्‌-रूपी, दृश्य-रूपी, विषय-रूपी, विशेष 
विशेष अ्रसंख्य पदार्थों का, एक साथ ही, सामान्य-वाचक सर्वसंग्राहक 'एततूः 
शब्द मे संग्रह कर के, 'नः शब्द से निषेध करने वाली, विशेषरहित बुद्धि है | 
पूर्व उद्धृत योगवासिष्ठ के श्लोक की “शाश्वती बुद्धि” यही है । काल से 
ग्रतीत है। सब काल इस के उदर के भीतर है | जब इस मे कोई परिवत्तेन, कोई 
परिणाम, कोई अदल बदल होता ही नहीं, तो काल के परे, शाश्वती, हुईं ही । 
क्रम-त्रय-समाश्रय-व्यतिकरेण, या संत 
क्रम-त्रितव-लंघनं विद्धती, विभाएति उच्चकैः, 
क्रमैकव पु: अक्रमप्रकृतिः एवं, या शोभत्ते, 
करोमि हृदि तां भहं भगवती पर संविदम । 
काश्मीर शैव सम्प्रदाय के, जिस के अमिनवगुप्त प्रसिद्ध आचार्य और झंथकर्ता 
हो गये हैं, श्ानगर्भ! नामक एक अथ का यह श्लोक है । इस सम्प्रदाय के दशन 
को “त्रिक' दशन भी कहते हैं । इस श्लोक का अ्रर्थ भी इसी श्रविशिश शाश्रती 
क्रमअतीत संवित्‌ के सहारे से ही लग सकता है। भूत-वर्तेमान-भविष्य-रूप 
क्रम-त्रय का धारण ओर उलट पुलट कर के मी जो सदा तीनो क्रमो का लंघन 
करती हुईं, क्रमरहित, अखंड निश्चल सदा वर्तमानस्वरूप शोभती है, जिस की 
प्रकृति, स्वभाव, वास्तविक रूप श्र-क्रम है, क्रष्माव है, पर जिस का बाह्मरूप, 


७ महा० ] मोक्ष कहीं दूर नहीं; चित्त की श्रवस्था ही ३४१ 


बाह्य वषु, शरीर, क्रम ही है, ऐसो परा संविद्रूपिणी भगवती का में हृदय में 
ध्यान आवाहन धारण करता हूँ । “अक्रमप्रकृति/” एकरस, अ्रखंड, श्रव छत 
क्रमहीन स्वभाव वाली वही संवित्‌ , परमात्मा है। पर उस का शरीर, उस का वपु, 
उस का आविर्भाव-तिरोभाव, आविष्कार तिरोधान, व्यंजन, व्यक्तीकरण, उस का 
वि अंजक अंग, हाथ-पैर, यह क्रममय संसार ही है । 
न नाकपृष्ठे, न महेंद्रधिष्ण्ये, रसातछे नेव, न नागछोके, 
न पवताओ, न सममुद्गगर्ते, न वाइश्सेद्धिषु; भनिदं हि सोक्षः । 
न मोक्षो नमस: एष्ठे, न पाताके, न भृतले, 
सर्वाशासंक्षये चेत:क्षयः मोक्षः इति श्रुतेः । 
इत्यादि श्लोकों का भी संकेत वही है । स्वर्ग की पीठ पर, महेंद्र के महल 
मे, भूतल मे, पाताल भें, रसातल में, नागलोक मे, पर्वत के ऊँचे शिखर पर, 
समुद्र के गहिरे गर्ते मे, आठ सिद्धियों मे भी, मोक्ष नहीं है । आत्मा अनिदम! 
नमें-यह-नहीं?--यह पहिचानना ही मोक्ष हे । क्रमात्मक, भेदभ्रमात्मक, चित्त मे, 
चेतस मे, क्रमात्मक आशा इच्छा का क्षय हो जाना; निष्क्रमता का, निष्करियता 
का, बोध हो जाना; क्रमात्मक ज्ञान-इच्छा-क्रिया सब श्रम है, ऐसा बोध हो कर 
चित्त का क्षय हो जाना श्रहंकारात्मक आशा, इच्छा, आरम्म, कर्तृव्वमाव, आदि 
का बंद हो जाना; अमेद भाव का, श्रर्थात्‌ जो कुछ हे सब एक परमात्मा को 
प्रकृति ही है, इस भाव का, उदय होना--यही मोक्ष हे । 


उत्तम पुरुष 


ऊपर कहा कि अस्ति ब्रह्म, ब्रह्म हे', यह ज्ञान परोडक्ष ही है । इस से संतोष 
नहीं होगा। “अश्रस्मि ब्रह्म), ब्रह्म हूँ?, यह शान अपरोज्ष है; संतोष देगा। “आत्मा- 
अनात्मा-नहीं? । बात ठीक है, पर अपने से दुर है । इस वाक्य का श्रनुवाद, 
प्रथम पुरुष से उत्तम पुरुष के शब्दों मे करना होगा। जब तक प्रथम पुरुष का 
प्रयोग होता है तब तक श्र्थ दूर रहता है । अपने पास नहीं आता । अपने गले 
के नीचे नहीं उतरता । अपनी देह मे उस का रस नहीं भीनता | वह? 'ततू! 
अपने से, "में? से, दूर है, समझ मे नहीं आता । किसी सूफ़ी ने कहा है, 


हक 


३४२ प्रथम, मध्यम, और उत्तम पुरुष [ सम० 


ग़ायब जो हो ख़दा से, आलम है डस को “हू? का; 
अनानियत है जिस मे, मौका नहीं है “तू” का | 
जो जीव, जो रूह, खुदा से, आत्मा से, ग्रायब हो, ओट में हो, आड़ मे 
पर्दे मे हो, छिपी हो, दूर हे, जिस मे परायापन, ग़ेरियत, नफसानियत हो, जिस से 
खुदा परमात्मा छिपा हो, उस के लिए हू, 'बह?, 'तत्‌? शब्द का कहना, प्रथम 
पुरुष का, सीगे-ग़ायब का, प्रयोग करना, ठीक है, उचित है| पर जिस मे 
अनानियत?, “अपनापनः, 'मे-पन?, आत्मता? उत्पन्न हो गई है, जिस मे यह 
बोध जाग गया है कि मे? ही परमात्मा हैं', उसके लिये “तू! कहने का भी 
अवसर नहीं है, मध्यम पुरुष, तत्‌ त्वं” मी दूर पढ़ता है, वह? प्रथम पुरुष तो 
गायब! दी हो गया, मे! ही मे! रह गया। सीग़े गश़ायत्र व सीशे हाज़िर या 
पुखातिन दोनो ग़ायब हो कर सीगें म्ुतकल्लिम ही रह गया । प्रथम पुरुष और 
मध्यम पुरुष दोनो उत्तम में लीन हो गये । 
दूसरे सूफी ने इसी अर्थ को, कोमल भी श्रौर प्रौढ़ भी विनोद के साथ, 
उत्तमता से कहा है, 


ज़ाहिदे गुमराह के से किस तरह हमराह हूँ; 
वह कह अछाह है, भौ मै कहूँ अछाइ हैँ । 
क़रान मे भी कहा हे, 
इश्षि अनछाहु ला इछाहा इल्ला अना । 
जिस का अक्ञरशः अनुवाद यह पूर्वोक्त भागवत का श्लोकार्घ है, 
अहम एव न मत्तः उन्यत्‌। 
बाइबल से भी अच्तरशः यही कहा हे, 
“आह, इंवन्‌ भाई, ऐस्‌ दी लाड, ऐड बिखाइड मी देवर इज़ नो सेवियर । 
“आह ऐस्‌ गाड, ऐंड देयर इज़ नन्‌ एल्स ।” (इदाया, कअ० ४३, ४५, ४६)” 
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'सेवियर' शब्द का अर्थ है रक्षक; बाइबल के इस वाक्य का वही श्रथे है जो 
गीता में, उपनिषदों मे, बुद्धदेव के उपदेशों में, पुनः पुनः कहा है, कि आत्मा, 


७, मद्दा० ] (व्याकरण का) उत्तम पुरुष? ही (गीता का) 'पुरुषोत्तम'. रे४३ , 


'मैः, 'अना), 'आए!; अन्यत?, इल्लाी, 'एल्स'; ना, ला), नो । पे? के 
सिवा कोई दूसरा खुदा, गाड, नहीं है, में के सिवा ओ्रौर ( अपर, श्रन्य ) कुछ, 
नहीं ( हूँ और है )। 

गीता में कहा है, 

द्वौ इमो पुरुषों छोके, क्षरः च अक्षरः एवं च; 

क्षरः सर्वाणि भूतानि, कृटस्थः अक्षरः डच्यते । 

उत्त मः पुरुषः तु अन्यः, परमात्मा इति उदाह्नतः, 

यः छोकत्र्यं आविद्य जिभत्ति अव्ययः इेइवरः । 

यस्मात्‌ क्षरं अतीतः 5हुं, अक्षरात्‌ अपि च उत्तमः, 

अत्त: भ्रस्मि छोके, बेदें च, प्रथितः पुरुषोत्तम: ॥ 

विष्णु पुराण में कहा है, 
विष्णो: स्वरूपात्‌ परतः हि, तेउन्ये रूपे, प्रधान पुरुषश्च, विप्र ! 
क्र, श्रर्थात्‌ प्रकृति की सब नश्वर बिकृतियाँ, “नाना? रूप, प्रतिक्षण परिणामी, 
परिवर्त्ती, सक्रिय, संसस्माण, अस्थिर;; तथा अक्षर, अर्थात्‌ सदा स्थिर, निष्क्रिय, 
कूटस्थ, अविकारी, एकरूप, प्रत्यग आत्मा, अनादिप्रवाइवती प्रकृति से प्रत्यंक्‌ 
उलटे खींचा हुआ, प्रत्याहत, श्रलगाया हुश्रा, उस का प्रतिदवन्द्री, विरोधी; इन 
दोनों से श्रतीत और उत्तम | छुर से तो अतीत, स्पष्ट हो, अक्षर से भी उत्तम, 
अर्थात्‌ , शुज्ववत्‌ 'केवल? नहीं, अहस्मात्र नहीं, प्रत्युत समस्त छूरों को अपने 
भीतर ले कर निषेधता हुआ अब्वर, एतत्‌-न! कहता डुल्रा अहं”केवल'; मूलभ्रकृति 
और प्रत्यगाह्मा का समाह्र, परमात्मा । 'एतल? हुआ छर, प्रकृति । अर 
हुआ कूटस्थ, 'अक्वर), प्रत्यगात्मा | 'एतत्‌ ना ऐसा समझता बूकता ( सम्बुध्य- 
मान, बुध्यमान ) 'अह”, 'अ्रहं'-एतत्‌-न! इति संपूर्ण-संवित्‌-स्वरूप 'अरह? जो है, 
वही परमात्मा पुरुषोत्तम हे । बिना इस उत्तम पुरुष 'मै? की, पुरुषोत्तम की, 
श रण लिये, बिना मै मे पुरुषोत्तम की भावना किये, बिना अपने को पुरुषोत्तम 
लि सक की कल वन न कक 


'मै?, ही, रक्षक है, योगच्षेम का सम्पादक है, सब शोकों से मोक्ष देने वाला हे, 
सब देवताओं का देव है । 


२४४ ग्रन्य भाषाशत्रों मे तीनो के नाम [ सम» 


समुझे बूफे, गति नहीं। प्रथम पुरुष से, मध्यम पुरुष से, वह! से, तुम” से, 
काम नहीं चलने का | "में! को सर्वोत्तम, सर्वश्रेष्ठ, सर्बप्रेष्ठ कर के पहिचानना 
( प्रत्यभिज्ञान करना ) होगा | तभी कल्याण होगा, भय जायगा, अमरता मिलेगी, 
श्र्थात्‌ यह स्मृति लब्ध होगी, याद आ जायगी, कि में! तो सदा 
श्रमर है ही, हैँ ही ।“ ब्रह्मेबव सन्‌ ब्रह्म भवति ” | सूफियों ने भी 
कहा है, “अलूआना कमा काना ?, "में जो हमेशा था सो अब 
भी हूँ? | सूफियों की इस्तिलाह अर्थात्‌ साकेतिक शब्दों मे, परमात्मा 
को ऐनि-मुरक्॒त्र या ख़ुदा-इ-मुरकब, प्रत्यगात्मा को ऐनि-म्रुजरंद या ,खुदा-इ- 
मुजरंद, और जीवात्मा को ऐटनि-मुश्रय्यन कहेंगे | अद्ृदियत, वहृद्यित, और 
वाहिदियत-ये नाम भी, इन तीन के, पिलसिलेवार, कहे जाते है । अग्रेज्ी मे 
इन्हीं को क्रमशः, यूनिवर्सलू से हफ़', 'ऐस्ट्रोकट सेल्फक', और 'इंडिविजु अल सेल्फ़' 
कहेंगे । अरबी मे, (१) ला बशर्त्ति शैः (२) “बशत्ति ला शै', (३) 
बशरत्ति शै? ; संस्कृत मे, ( १ ) अनिर्देश्य, ( २) न इदम्‌ इति निर्देश्य, (३) 
इृदम्‌ इति निर्देश्य ; अंग्रेजी मे, ( १ ) ट्रानसेंडेंट, या 'ऐब्सोल्युट, ( २ ) 'अन्‌- 
कनूडिशंडः या “अनू-लिमिटेड”, ( ३ ) 'कडिशड?, 'लिमिटेड”, 'रेलेटिब?, भी 
ये ही तीन भाव है। 
| अनंत-इंढ-विरो ध-परिद्वार । 
सब्र द ६, दो-दो, जोड़ा-जोड़ा के असंख्य, अनंत, विरोध, इस संवित्‌ के भीतर 
हैं। सन्न का समन्वय, मेल, समझ्रोता, वेर-परिहार, सच आश्रय भी, इस के मीतर है। 
यस्मिन्‌ विरुद्ध६गतयः हि, अनिशं पतंति, 
विद्यादय:, विविधशक्तयः, आनुषूर्व्यां, 
ततू ब्रह्म विश्वभव एक अनंत भार, 
आनंदमान्र अविकारं भहूं प्रपथ्ये । ( भागवत, ४-९-१६ ) 
सग्रोंदि यः अस्य अनुरुणद्धि शक्तिशिः , 
द्रव्य-क्रिया-कारक-चेतनादिभिः, 
तस्मे समुन्नद्ध-विरुद्ध-शक्तये 


सीख 


७. महा० ] “अकेले का मन नहीं लगा, तब दो बन गया ३४४ 


नमः परस्मै पुरुषाय वेघसे । ( ४-१७-२८ ) 
सती विचक्रमे विष्वडः स5शन5नशने उसे, 
यत्‌ भ्रविद्या च विद्या च, पुरुष: तु डभयाश्रयः | ( २-६-२० ) 
पै-यहः - श्रविद्या, और (मैं) यह-नहीं? >विद्या, दोनो अत्यन्त विदद्ध 
भाव इस संवित मे प्रत्यक्ष ही हैं। अ्व्यक्तज्वस्था मे दोनो साथ हैं, युगपत्‌ हूँ। 
व्यक्तडवस्था मे क्रमशः, आनुपूर्व्या, पूर्व के अनु पीछे, अपर । विद्या ओर विद्या, 
इन दो विरुद्ध शक्तियों के अबातर भेद, सुखद दुःखद, जीवक मारक, विकासक 
सकोचक, उत्कर्षक पातक, पोषक नाशक, इत्यादि विरुद्ध गति वाली विविध 
शक्तियों के रूप मे जो हैं, वे सब भी अवश्य ही इस के भीतर हैं। 
जब्र ये दोनों परम विरुद्ध 'मै! और “न-मैं? (८ यह), हूँ? और “नहीं ( हूँ ), 
इस के भीतर आ गये, तो कौन विरोधी जोड़ा बाहर रह सकता है £ अव्यक्त मे 
दोनो साथ, प्रत्यक्ष ही हैं। व्यक्त मे आनुपूर्व्या, क्रेण, भी प्रत्यक्ष दी हैं। यही 
विरोध का परिहार समाद्दार है | संपुर्ण दृश्या,युगपत्‌ निष्किय अव्यक्त; खेंड-दृश्या, 
क्रमशः सक्रिय व्यज्यमान व्यक्त | मन मे हां नहीं एक साथ ; मुँह से एक बेर 
हां, दूसरी बेर नहीं । 'अरहं-एतत्‌”, 'ै-यह”, यह आदिम पहिला जोड़ा, पुरुष- 
प्रकृति का, पुमान-योषिता का ; विरुद्ध भी और अनन्‍्योडन्यडध्यात से समान भी, 
विदश भी, सहश भी । जैसे दर्पण की मूर्ति और मूल, प्रतित्रिम्ब और बिंत्, 
वाम-दक्षिण । 
एकाकी नइस्मत,आत्मानं दे घाउ्पातयत्‌ , ततः पतिश्र पत्नो च5मव्ता ( बृह० ) 
अकेले वह नहीं रमा, तब अपने को उसने दो कर डाला, पति ओर 
पत्नी हो गया | 
एत॑ संयद्वाम इति आचकषते, एप सर्वाणि वामानि ( विरुद्धानि, छंढ्ानि ) 
आविशंति, एप उ बामणीः, एप दि सर्वाणि वामानि नयति, एब उ भागगीः 
एघ सर्वेषु वेदेष भाति | ( छां० ) 
इस का नाम संयद्वाम” है | सब वाम, विरुद्ध, पदार्थ इस के भीतर बैठे दें । 
तत्‌ एजति, तत्‌ न एजति, तदू दूरे, तत्‌ उ अतिके , 
तत्‌ अंतः अस्य सर्वस्य, तत्‌ उ सर्वस्य अस्य बाह्मतः। ( ईश० ) 


३४६ असख्य विरोधी जोड़े उस एक ही मे [ सम० 


वह चलता भी है, नहीं भी चलता है, दूर भी है, पास मी, सब के भीतर, 
सब्र के बाहर । 
अणो:भणीयान्‌ महतः महीयान्‌ । 
आसीनः दूर ब्रजति, शयानः यात्ति सदेतः, 
कः त॑ सदास्द देव मदन्यः ज्ञातुम भहंति ? ( कठ ) 
छोटे से छोटा, बड़े से बढ़ा; ठदरा हुआ भी दूर दूर चल रहा है; सोया 
हुआ भी सब जगह घूम रहा हे। इस 'े! ओर “न-मे! (अनात्मा, एतत्‌ ) 
दोनो को अपने भीतर रखने वाले देव को “मै? से “अन्य?, मे के सिवाय दूसरा, 
कौन जान सकता हे ! 
अस्थूलः अनणुः, मध्यम: अमध्यम:, व्यापव: अव्यापक:, हरिः आदि: भनादिः 
अविशबः विश्च:, निगुणः सगुण: इत्ति। तुरीय॑ं भतुरीयं, आत्मान भनात्मानं, उ्ं 
श्र जुअं, वीर अवीरं, महांतं अमद्वांत, विप्णु' भविष्णु', चलंतं भचरूत॑, सवतोसुर्त 
भसंवत्तो मु्ख॑. इंति । ( नुसिहृतापनी उप० ) 
गर्भीकृतमहाकर्प: निमेषः असौ डदाह्मतः; 
आक्राँन्तकह्पेन3नेन न संत्यक्ता निमेषता; 
अकुवन एवं संसाररचनां कत्ततां गतः; 
कुबन्‌ एव म्रद्दाकम, न करोति एवं किचन्न । 
( योग वा०., नि-प्र०, पूर्वांध अ० ३६ ) 
न स्थूल है, न ऊशु; मध्यम भी हे श्रोर आगे पीछे भी; व्यापक भी दे 
अर पर्रिमत भी, आदि भी और अनादि सो; विश्व भी और अविश्व भी; 
निगुण भी स्गुण भी; जाग्रतू खप्न सुषुप्ति से परे भी,और उन मे अनुस्यूत भी; 
आत्मा भी अ्नात्मा भी; उग्र मी नम्न भी; वीर भी भीरु भी; बड़ा भी छोटा भी; 
विशु भी, सब मे व्याप्त, सब को सीये हुए, बाघे हुए, 'वि-सिनोति), और अ-बिष्णु 
भी; चलता भी स्थिर भी, अनादि अनंत प्रवाह से बहता हुआ मी और कूट्स्थ 
रिथिर सी; सब ओर देखता भी, सब से रह फेरे भी--सिवा “में? के और कौन 
ऐसा सर्व-शक्ति-शाली विरुद्ध शक्ति-वाला है, जो आत्मघात भी कर सकता और 
करता है, और आत्मघारण आत्मोज्जीबन भी ! यह में ही ऐसा निमेष है जिस के 


७. महा० | बौदधों और जैनो का सम्बाद ३४७- 


भीतर महाकल्प भरा पढ़ा है, जो चुप पड़ा है पर सब संसारस्वप्न की रचना कर 
रहा है | 
बौद्ध दाशनिकों ने भी यही बातें कही हैं, 
न स्वतः, न5पि परतः, न द्वाम्यां, नडपि अहेतुना, 
उत्पन्ना: जातु वियंते भावाः क्रचन केचन । 
( शांतिदेव, बोधिचयावतार )' 
अनिरोध॑, भनुत्पादं, भनुच्छेदं, अशाइवर्त, 
अनेकडथ, अनानाथ, अनागर्स, अनिर्गम । 
( नागाजुन, माध्यमिक-कारिका ) 
जैन स्याद्वादियों का प्रसिद्ध सप्तभंगी-न्याय भी यही चीज है, स्याद्‌ अस्ति, 
स्थात्‌ नअ्रस्ति, स्थात्‌ अस्ति च नइस्ति च, स्यात्‌ अवक्तव्य+, स्थात्‌ अस्ति च॑ 
अवत्त व्य;, स्थात्‌ न5स्ति च$वक्तव्य: स्थादस्ति च नइसप्ति चब्वक्तव्यः। वेदान्त 
का “अनिर्वचनीय” ही जैनी “अ्रवक्तव्य” है। 
यदि जिज्ञासु ने, जैसा ऊपर कहा, प्रथम पुरुष का अ्रनुवाद उत्तम पुरुष के 
शब्दों मे कर लिया है, तो उस को प्रत्यक्ष ही सब विरोध और सब का परिहार 
अपने भीतर अनुभूत होगा। "में यह हूँ?, थोड़ी देर पीछे 'में यह नहीं हूँ! । 
जिस वस्तु से पहिले राग करता हैँ, उसी से पीछे दर ष करता हूँ । जिस पर काम 
करता हूँ उसी पर क्रोध । जिस में सुख मानता हूँ, उसी मे दुःख । पहिले हॉ 
कहता हूँ, फिर नहीं । पहिले जागरण, फिर निद्रा। पहिले जन्म, फिर मरण । 
पहिले बंध, फिर मोक्ष । विकास, रुंकोच | ईहा, उपरम। ब्युत्थान, निरोध। 
सृष्टि, लय | संचर, प्रतिसंचर । आरोह, अवारोह। उपचय, अपचय | बृद्धि, 
क्षय | संयोग, वियोग । इत्यादि अनंत, हद | राग के बाद दं ष होना, प्रवृत्ति के 
बाद निवृत्ति होना, आवश्यक इस लिये है कि "मे! तत्त्वतः, वस्तुतः सचमुच, 
अ-मैः, नम), अनहं?, अनात्मा? -तो है नहीं । इस लिये "मै-यह? 
रूपी राग, आमासमात्र, स्वये विशीर्ण हो जाता है, औ्रर दूध के, वेराग्य के, 
रूप मे परिणत होता है । 
दद्ों का समन्वय कया है ! इन का पुनः पुन; अभ्यास, फिर फिर 


इ्ड्प्र संसार-चक्र का अनुवत्तन करो [_ समृ० 


शण 


अनंत वार होना | पुनरपि जनन॑ पुनरपि मरणं। प्रद्ृत्ति और निद्नत्ति की अनुश्त्ति। 
एक यह 'ही? नहीं, किठु यह “भी” और इस का उलदा भी! । 
एवं प्रवर्तितं चक्र नडनुवत्तेयति इृह् यः, 
अधायुः इंद्रियारामः, मोघं, पार्थ !, सः जीवति । ( गीता ) 
इस श्रनवरत अनादि अ्रनंत पौनः-पुन्य का ही प्रत्यक्ष स्वरूप, संसार का, 
संसरण का, जंगम जगत्‌ का, चक्र है। ( रेखागणित का ) बत्त, गोल, चक्र, 
प्रत्यक्ष ही अनादि, अनन्त, अनवरत, अखड हैं। और संसार की सत्र गति 
चक्रवत्‌ भ्रमण है, अ्रम है| निष्किय पदार्थ का सक्रिय भासना, अमना, श्रम ही 
है, आभास ही, मिथ्या ही, धोखा ही, माया ही, दै। प्रथ्वी, चन्द्र, सू, सब अह, 
तारा, विविध प्रकार से चक्कर खा रहे है, गोल घूम रहे हैं, श्रम रहे हैँ, भ्रमण कर 
रहे है | दिन-रात, पड़ ऋतु, उचरायण-दक्षिणायन, यौवन-जरा, स्वास्थ्य-रोग,सभी | 
सुखस्य उनतरं दुःखं, दुःखस्य 5नंतर सुख । 
जातस्य हि प्रुवः रत्युए, भ्रुवं जन्म स्टृतस्य च। इत्यादि । 
सारा पुराण इतिहास, जितने शास्त्र हैं, उन सब के विचारणीय विषयभूत 
द्रब्यों और भावों का इतिहास, इसी भ्रम का, इसी चक्र का, उदाहरण है। इसी 
से कहा हे कि, 
इतिहास पुराणाभ्यां वेद समुपन्न हयेत्‌ । 
जैसे एक व्यक्ति का जन्म, वृद्धि, क्ञय, मरण होता है, वैसे ही एक कुल का, 
'एक वंश का, एक गोत्र का, एक जाति का, एक समुदाय का, एक समाज का, 
एक राष्ट्र का, एक महाराष्ट्र का। और भी । बहुत सी छोटी छोटी जातियों मिल 
कर एक महा-जाति बन जाती हे; फिर महाजाति बिखर कर बहुत सी छोटी छोटी 
जातियों छिन्‍न भिन्‍न हो जाती है; बहुत से छोटे छोटे राज्य एक में मिल कर 
एक साम्राज्य बन जाता है; फिर वह बिगड़ कर, छोटे छोटे राज्य हो जाते हैं । 
एक से अनेक, अनेक से एक । यथा भारतवर्ष के इतिहास मे युधिष्टिर से पहिलते 
और पीछे; चंद्रगुतत और अशोक से पहिले और पीछे; इर्षवर्धन से पहिले और 
'पौछे; समुद्र गुप्त से पहिले और पीछे, मुगल राजाओं से पहिले और पीछे; तथा पश्चिम 
मे, पारसीक, मिश्रदेशीय, ग्रीस, रोम, मक्‌दूनिया ( सिकन्दर ) आदि के साम्राज्य 
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के पहिले और पीछे । बीज से वृक्ष, वृक्ष से बीज। एक से अनेक, अ्रनेक से 
एक | जो कथा एक मानव व्यक्ति, वा कुल, समाज, आदि की, वही कथा ब्रह्म 
के अंडों, ब्रह्माण्डों, पृथ्वी, चद्रमा, मगल, बुध, बृहस्पति, आदि ग्रहों, सूर्य, 
अगस्त, सप्तर्षि आदि तारों, तथा सौस्संप्रदायों, और अ्रनतानंत ऋतच्षों और 
ऋत्तसंप्रदायों ओर ब्रह्मांडसमूहों, विराटों और महाविराटों, की है । 
यदा भूतपृथरभाव॑ एकस्थं अनुपदयति , 
ततः प्‌ृव च विस्तार, ब्रह्म सम्पयते तदा | ( गोता ) 
यह सब आवागमन की अनादि अनंत परम्परा, खंड दृष्टि से, व्यवहार 
दृष्टि से, 'मे-यह! और “यह-नहीं? के दो टुकड़ों की अलग-अलग दृष्टि से, क्रम-मय 
प्रतीत होती है। जभमी इस से चित्त खिन्‍न होता है, जमी यह आवागमन उस को 
असझ्य भार सा जान पड़ने लगता है, जमी वह इस से घबराता है, तभी उस 
चित्त के पीछे जो द्रष्टा है, चित्‌ है, प्रत्यगात्मा परमात्मा है, जिस मे असंख्य 
चित्त, चेतित यह”, 'जीवात्माग, मन, अंतःकरण, भरे पढ़े हैं, वह, सम्पूर्ण दृ'ष्ट से, 
परमार्थ दृष्टि से, 'मे-यह-नहीं ( हूँ )! की एकरस एकाकार निर्विशेष दृष्टि से, इस 
सब अनत चक्र और श्रम को अपने भीतर बंद, समास, लीन, शांत, देखता 
है। “शेते च सर्बमम्‌ आपीय”, सच्न को पी कर सोता है। 
परांचि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्भू ३, 
तस्मात्‌ पराडः पश्यति, न उन्तरात्मनू ; 
कश्चिद्‌ धीरः . अत्यगात्मानं ऐक्षत्‌ 
आवृत्तचक्षु: अस्ततत्वं इच्छनू । ( कठ उप० ) 
स्वयंभू ने, आत्मा ने, अपने लिये जो इन्द्रियाँ बनाई, उन को बाहर की 
ग्रोर फोड निकाला ; इस लिये बाहर की ओर, पराक्‌ वस्तु को, अपने से अन्य 
और बाह्य माने हुए दृश्य को, देखता है। जब थक कर, धीर हो कर, भीतर की 
ओर आँख फेरता है, तब अपने को, प्रत्यक्‌ वस्तु को, आत्मा को, देखता है । 
संसार की किसी वस्तु के बृहत परिमाण से ही जीव को भयभीत नहीं होना 
चाहिये । दी विचार से इस को स्थिर करना चाहिये कि संसार की छोटी से 
छोटी और बड़ी से बड़ी वस्तु, जो कुछ भी दृश्य है, विषय है, अथवा सुख ओर 
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दुःख के असख्य प्रकारों का अनुभव है--सभी चित्त की, अंतःकरण को, दृत्तियाँ 
ही हैं। बात प्रत्यक्ष हे । 

यदि आप कहते हो 'एक घंटा?, तो अवश्य एक घंटा का जो कुछ अर्थ है, 
इतना काल, इतना समय, वह आप के चित्त मे है, आप की चित्त की बृत्ति है, 
आप का चित्त तदाकार हो रहा है। यदि “एक वर्ष, तो भी वही दशा हे । 
यदि दस वर्ष”, तो भी । यदि 'सौ वर्षफ--तो क्‍या अब आप को संदेह होने 
लगा १ मेरी आयु तो इतनी नहीं है, मेरे चित्त के भीतर सौ वर्ष कैसे आ 
सकता है! और जब लाख या कोटि वर्ष की चर्चा की तत्र तो यह संदेह बहुत दृढ़ 
हो जाता है| तो क्या जब आप 'सौ या लाख या कोटि वर्ष! कहते हो, तो ये 
शब्द आप के मुंह मे अआर्थ-रहित हैं ?! ऐसा नहीं। सडर्थ है। यही कथा, जो 
काल के परिमाण को है, वही देश के परिमाण की भी है, यथा एक द्वाथ, 
एक कोस, एक योजन, एक सहख वा लाख वा कोटि योजन | एक कोस, 
एक योजन आदि, सभी आप के शरीर के परिमाण से अधिक हैं, पर ये 
शब्द आ्राप के मन में बहुत ही सरडर्थ है। शरीर के कालझत देशकृत 
अबच्छेद मे, ओर चित्त की बृति मे, समानता सहशता नहीं । अथवा, समदशिता 
के नियम से समानता ही चाहिये, तो समानता भी आप को मिल सकती हैं । यह 
जो खगोल का अर्घे आप चर्म के चच्षु से देखते हो, यह तो विस्तार मे 
अनंत कोटि योजन है; इस ने श्रनंत कोटि ब्रह्माड, सूर्य, चन्द्र, प्रथ्वी 
नक्षत्र, तारा, भरें पड़े है; पर सब का सब, आप की आँख के एक अ्रति 
सूक्र्म भाग पर प्रतिबिब्रित हो जाता है। छोटे से छोटे दर्पण मे भी। तो 
फिर चित्त में क्‍यों नहीं। प्रत्यक्ष हो चित्त, मन, अंतःकरण, जीव भी, 
आत्मा के अभ्यास से “अणोः अणीयान्‌ महतः महीयान?? है। जब्र जीव, कोटि 
वर्ष या कोटि योजन का ध्यान करता है, तो यह सब उस के भीतर आ जाता है । 
जीव उस से बढ़ा हो जाता है । छोटे पदार्थ के लिये छोटा हो जाता है | छोया, 
बड़ा, दूर, पास, यह सब ही चित्त के भाव हैं, वृत्तियाँ हैं । 

योग-वासिष्ठ मे कहा ही है, 

इमे समुद्गाः, ग्रिरय, अक्यांडानि, जसन्ति हि, 
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मस अंतःकरणस्य एवं खंडाः बहिः इब स्थिताः । 
ये पव॑त, समुद्र, ब्रह्माड, जगत्‌ , घूमते चक्कर खाते सौर सम्प्रदाय, ये सब, 
मेरे अंतःकरण के ही खड हैं, मानो बाहर हो गये हैं; यह मानना भो मेरे अंतः- 
करण का ही कार्य है । तथा सभी सुब् दुःख । इस को दृढ़ रूप से निश्चय कर 
लेने पर यह वात त्पष्ट हो जायगो कि यह सच ससार, आत्मा की लीलामांत्र है, 
नाटक है; सुख को भी दुःख को भी आत्मा अपने ऊपर अध्यारोप करता है; 
दुःख में भी नाटक के रोद् भयानक बीमत्स करुण आदि रखों का इच्छापूर्वेक 
आस्वादन करता है, सुख में भी श गार, हास्य, वीर, अदभुत आदि का, ओर 
सर्वोपरि शात का । क्योंकि संपूर्णटष्टि से यह सत्र लीला, महाशिलासचाबत्‌ , 
निश्चल है, निष्किय है । एक महाशिला में, अ्रनंत मूचिया, एक साथ, अव्यक्त 
भरी पड़ी है; उन का उत्किरण क्रम से हो सकता है । 
समद्शिता का श्रथ यहीं है कि जो ही नियम, जो ही अन्योब्न्यभाव, जो ही 
अनुपात वा निष्पत्ति, छोटे के जीवन का नियमन करते है वे ह्वी बड़े का | “यथा 
पिडे, तथा ब्रह्माडेः | यदि गुगन अनत है तो भाजन भी | यदि महत्व, गुरुत्व, 
विशालत्व का अत नहीं, तो अग्ुत्व, लघुत्व, अल्पत्व का भो अंत नहीं । 
विद्या-विनय-संपन्ने ब्राह्मणे, गचि, हस्तिनि, 
शुनि च एवं, श्वपाके च, पंडिता: समदर्शिनः | (गीता) 
प्रत्यक्ष है कि इस का अर्थ यह तो हो ही नहीं सकता कि हाथी और चोंटी 
के परिमाण बराबर हैं, और सड़क पर चलने के लिये दोनो को तुल्य परिमाण 
का ही अ्रवकाश मिलना चाहिये। इस का अर्थ यही है कि आत्मा के नियम, 
जनन मरण के, सुख दुःख के, जो एक में देख पढ़ते है, वे ही दूसरे मे मी । 
यावान्‌ »र्यं थे पुरुष, यावध्या संस्थया मित३, 
तावान्‌ असौ अपि महापुरुषः छोकसंस्थया । (भागवत) 
जैसे एक पुरुष के शरीर मे अंगों का संस्थान है उसी के समान महाविराट पुरुष 
के शरीर मे विविध लोकों का संस्थान है | जैसे एक की उत्पत्ति, स्थिति, लय, तैसे 
दूसरे की | इतिहास मे, पुराण मे, महाक्राव्य मे,हज़ारों लाखों वर्ष के क्रमिक इतिदृत्त 
एक साथ ही लिखे पढ़े हैं | उन के लिखने वाले महा कवि के चित्त मे, स्मृति 
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में, भी, सब उ्दत एक साथ ही भरे हैं; अव्यक्त रूप से | लिखने या पढने वाला 
लिखने या पढ़ने लगे, तो एक एक को क्रम से ही लिखे पढ़ेगा। लिखना पढ़ना 
बंद कर दे, तो फिर ज्यों की त्यों निष्कमता और अव्यक्तता हो जाती है। यह भी 
परिमित दृष्टि से ही, निष्क्रमता और सक्रमता में क्रमिकता (अर्थातू निष्क्मता 
के बाद सक्रमता, श्रौर सक्रमता के बाद निष्क्रमता ) देख पड़ती है। 
अपरिमित दृष्टि से दोनो, अव्यक्तावस्था, कारणावस्था, प्रसुप्तावस्था, निष्क्रमता, 
और व्यक्तावस्था, कार्यावस्था, जागरावस्था, सक्रमता, सब एक साथ हैं । सूकफ़ियों 
के सकेत में, अव्यक्त को निहों, ( तिरोमुत, छिपा ), बातिन ( भीतरी ), खुफ्ता 
( प्रसुत ) कहते हैं, और व्यक्त को अयॉ ( प्रकट, आविभत ), ज्ञाहिर 
( बाहरी ), बेदार ( जागता )। 'लहो? शब्द अरबी का है, इस का श्रर्थ लीला, 
नाटक, खेल है; अलिफ़ लगाने से महत्व का अर्थ उत्पन्न होता है, जैसे 
“किब्र” का अर्थ बड़ा, तो अ्रकत्र का अर्थ सब से बढ़ा; इसी तरह “लहो! 
का अर्थ लीला, तो “अल्लाह” का अर्थ सब से बढ़ा लीला करने वाला | 
अध्यारोप-अपवाद को तशबीह-तनज़ीह, निर्गंण-बह्म को ज्ञाति ला-सिफ़ात, सग्रुण 
को जाति-बा-सिफ़ात, सत्‌-चिद्‌-आनंदको बुजूद-नूर-शुहृद, नेति अथवा निषेध 
की इसक़ातुल-इशारत, सूफ़ियों की इस्तिलाह मे कहते है। उपनिषदों मे जगद्र- 
चयिता के लिये, इसी आशय से, 'पुराण कवि? आदि नाम मिलते है । 
यः स्वात्मनि इदूं निजमाययाउर्पित॑, क्चिद्‌ विभातं, क्क च तत्‌ तिरोद्नितं, 
भविद्ध हक साक्षी उभर्य तत्‌ ईक्षते, स आत्ममूछः अवतु माँ परात परः। (भा०) 

यह परम मायवी लीलाशील परमात्मा 'मेः, अपने स्व-भाव रूप संसार की 
व्यक्तावरथा और अव्यक्तावस्था दोनो का, विभात दशा और तिरोहित दशा 
दोनों का, अविद्धदक्‌ , अव्याइत अनवरत दृष्टि से, अपने भीतर ही, एक साथ दी 
अनुभव करता है | 

विरोधी ढं-ढ्वों से संसार बना हे, इस बात को कुरान ने भी पहिचाना है । 

मिन्र्‌ ख़हकूना कुल्के शयीन्‌ ज़ौजैन। 

मे! ने, परमात्मा ने, अल्ला खुदा ने, सब चीज़ जोड़ा जोड़ा पैदा की हैं । 

( अरबी मे अज्ला के कई नाम भी ऐसे ही विरुद्ध-शक्ति द्योतक जोड़ा-जोड़ा कहे 
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हैं, जैसे रहमान-जब्बार अर्थात्‌ शंकर-रुद्र, हई-मुमीत अर्थात्‌ पालक-सहारक, 
मुज़िल-हादी अर्थात्‌ मायी-तारक, बंधदाता-मोक्षदाता, वग़ेरह )। और ये विरोधी 
एक दूसरे का नाश कर देते हैं, जैसे जोड़-घणाव, संकलन-व्यवकलन, गुणुन- 
विभाजन, लहदना-देना; और फल सदा शज््य, 'खं?, सिफ़र, जीरो, रह जाता है, 
जो परमात्मा का, अ्क्ष का, "में? का, स्वरूप है। महाजन का कारखाना बड़ा 
भारी है, ला-इंतिहय है, अनत है, अनगिनत आदमियों से अनगिनत पाना चुकाना 
है; पर जितना ही सब्र लहना है उतना ही सब देना है; दोनो का मीज्ञान 
बराबर है। असली पूझ्जी 'कुछ-नहीं? है, “अ-किंचितः, 'एतन-न?, माया है । 
और जितने लहनेदार और देनदार है, वे सब भी 'मेरे? ही रूपांतर हैं, “में! ही हैं ! 

विद्यां च भविद्यां च, यः तद्‌ वेद उभर स ह, 

अविद्यया झ्त्यं तीत्वा, विद्या उम्वर्त अबनुते । 

संभूति च विनाशं च, यस्तद्वेंदोभयं सह 

विनाशेन रूत्य' तीत्वां, संभृत्याउम्तमइलुते । ( इंशोप० ) 

अविद्या को और विद्या को, दोनो को, जो एक साथ ( सह ) जाने, वह 
(सः इ ) अमृत का स्वाद ले, श्रमर हो। 'मे-यह ( शरीर हूँ )?, यही अ्रविद्या। 
शनित्य, अशुचि, दुःखमय अनात्मा को, हाड़ मास के पिंड को, “यह! 
को, नित्य, शुचि, सुखमय निराकार आत्मा, "में, मान लेना--यह। 
अविद्या है; “अनित्यडशुचिदुश्खब्नात्मतु नित्यशुचिसुखडात्मख्यातिः अ्रविद्या 
€ योगसूत्र ) | 'मे( यह नहीं हूँ)”, यही विद्या | “तदा द्रहुः स्वरूपेडव- 
स्थानं”, “स्वरूपप्रतिष्ठा वा चितिशक्तिः”, ( योगसूत्र ) ; अपने स्व-रूप में प्रति- 
स्थित, प्रतिष्ठित, दृढ़ रूप से स्थित, द्रष्ठा, चेतना, चिति शक्ति, यह-नहीं-हूँ” ऐसे 
अपने रूप को पहिचानने पर ; अविद्या से मृत्यु का, नश्वरता का, अनित्यता 
का, अनुभव हो कर, उस के पार जा कर, विद्या से नित्यता का, अमरता का 
अनुभव होता है। दोनो सह, एक साथ, युगपत्‌, इस महायवाक्य से सूचित संवित्‌ 
मे विद्यमान है। “यह? की संभूति, संभव, और उस का विनाश, दोनो इस मे 
सदा साथ ही मौजूद हैं। विनाश के द्वारा मृत्यु के पार पहुँचता है, में? की 
अनंत सत्ता के संयोग से, अध्यास से, 'एतत? मे, 'यह” मे, जो अनंत आविभाव 
२३ 
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तिरोभाव की संभूति आ गईं है, उस के द्वारा अमरत्व का अनुभव करता है| 
अजन्मा, अजर, अमर तो है ही, पर शरीरों, उपाधियों, के आविभाव-तिरोभाव 
के अनादि अन॑त प्रवाह के द्वारा विशेष रूप से, विशेष प्रकार की, अमरता का 
अनुमंव करता है । 

अविप्रणाशः सर्चेषां कमंणाम्‌ इति निदचयः ; 

कम जानि शरीराणि, शरीरडक्रतयः तथा , 

महाभूतानि नित्यानि, भूताधिपति-संश्रयात्‌ ; 

तेषां च नित्यसंचासः, न विनाश: वियुज्यताम्‌ । ( म० भ्रा० ) 

'े?, विषयी, द्रश, आत्मा, प्रत्यगात्मा, परमात्मा, नित्य है। अनात्मा, 

आत्मेतर, आत्मा से श्रन्यत्‌, यह, विषय, दृश्य, अनित्य है | अनित्य तो है, पर 
नित्य आत्मा के ध्यान मे, अवधारण में, संवित्‌ , चित्‌ , बोध, शान, में है ; इसी 
हेतु से तो जो कुछ भी क्षणिक सत्ता का आभास उस में है सो है। “यह? का उद्धा- 
वन संभावन 'में? करता है, अपलाप के वास्ते | इतने ही उद्धावन से “यह? में 
सत्ता का आभास आ जाता है, और अपलाप से असत्ता उस मे देख पढ़ती है | 
पर यदि अ्रनित्य पदाय॑ भी नित्य से छू गया, तो उस में नित्यता का आभास भी 
आ जायगा, जैसे ही सचा का । “नजसतो विंद्यते भावों, न5भावो विद्यते सतः” । 
सत्‌ और नित्य, एक ही वस्तु, एक ही भाव। जहाँ सत्ता वहाँ नित्यता। 
जहाँ सत्ताजभास तहाँ नित्यदाअभास भी। इस का बविबर्त भी ठीक है, कि 
जहाँ असत्ता और असंत्ताडइाभास, तहॉ अनित्यता और अनित्यताइमास भी | 
ऊपर देख चुके हैं कि, मे? और यह? मे परस्पर अन्योजन्य गुणों का अ्रध्यास 
हो जाता है | पर एक ही चीज़ नित्य भी श्रनित्य मी, अ्नित्य भी नित्य भी-- 
यह कैसे बने ! तो ऐसे बने ; अनत असंख्य आविर्भाव-तिरोमाव से | मूत- 
5चिपति आत्मा का संभ्रय होने से सन कर्म से जनित शरीर, सब शरीरों के 
सूक्रम से सूह्रम आकार प्रकार, सब महाभूत, तत्व श्रादि, सभी नश्वर पद्मर्थ, भी 
अनश्वर हो जाते हैं, क्योंकि 'अहं-एतनू-न” इस महाबोध मे, 'एतत? के असंख्य 
भेद रूप, ये समी सदा “वर्तमान! हैं। भूत नहीं, भविष्य नहीं, सदा “वर्तमान! 
हैं; कारणावस्था मे, अव्यक्त, अनुद्बुद्ध, स्थृति रूप से; 'कारणम अस्ति अव्यक्तम?”; 


७. महा० ] प्रकठ होने छिप जाने का संवत खेल ३५५ 


कार्यावस्‍्था मे, व्यक्त, उद्बुद्ध, अनुभव रूप से मेरी स्मृति में जो बातें भरी पड़ी 
हैं, उन को फिर फिर जगाता और सुलाता रहता हूँ, बाहर प्रकट करता हूँ 
और फिर अन्तर्वित कर देता हूँ | यह दशा समस्त संसार की है। 

कोड़न इव एचत्‌ कुरुते परमेष्ठी, धुनः पुनः, 

यद्य सः देव३ जागत्ति, तदा इ्द चेते ज्गत्‌; 

थदा स्वपिति शांतात्मा, तदा सब निर्माककति । 

एवं सः, जाग्रत्स्वप्ताभयां, इद स्व चराचरं 

सजीवयति च ईजख , प्रमापयति च उच्ययः । ( मनु ) 


जत्र ब्रह्मा जागते हैं तब सूष्टि उत्पन्न होती है। पुरा-कल्प की स्मृति” के 
अनुसार इस अपने जगत्‌ की रचना आदि करते हैं। वेद अर्थात्‌ आध्यात्मिक 
आधिदेविक आधिभौतिक ज्ञानसार, ज्ञानसमृह, शानसर्व॑स्व, जो सदा ब्रह्म में हे, 
अथवा ब्रह्मस्वरूप है, उस का स्मरण, प्रत्येक ब्रह्मा, व्यक्त ब्रह्मांड के अधिपति, 
करते हैं। जो अनन्त ज्ञान ब्रह्म मे, परमात्मा मे, अश्रव्यक्तरूप से सदा वर्चमान?, 
“विद्यमान! है, वह व्यक्त ब्रह्मा की बुद्धि मे क्र मिक, भूत-मवद्‌-भविष्य रूप क्रम से, 
उपजता है। जब ब्रह्मा सोते हैं तो सारा उन का जगत्‌ भी सो जाता है, प्रलीन 
हो जाता है । “ब्रह्मा सह मुक्तिः” । और यह क्रिया, सोने जागने की, प्रत्येक 
ब्रह्मा, परमेष्ठी, पुनः पुनः, मानो क्रीड। से , लीला से, करते रहते हैं । 

निष्कर्ष यह कि परमात्मा के ज्ञान मे अनिध्य भी अव्यक्त रूप से नित्य हो 
गया | विनाश हो जाने पर भी पुनः पुनः उत्पन्न होता रहता है। और यह 
अनन्त वार पुनरुत्पत्ति का संभव ही उस की आमासिक नित्यता है, अविप्रणाश 
अ-नाश है। दूसरी ओर, नित्य आत्मा को भी शरीर में पढ़ जाने के कारण 
मरणरूपी अनित्यता के आमास अध्यास का पुनः पुनः अनुभव होता है। 

परमात्मा से अभिन्‍न हो कर भी, जीव<वस्था में, जीव अविद्या अस्त द्वोता है, 
और उस को मृत्यु का अनुमव करना पढ़ता है, इप लिये, “सर्वे जीवाः सर्वमयाः 
तथा अपि अल्पाः,” ( दसिहोत्तरतापनी उप० ), सर्वंम य हो कर भी जीव, ब्रह्म से 
अल्प छोटा है। इसी आशव को ईसा मपोह ने भी कहा है, “आइ एंड माई फ़ादर 


ब्ज्थूद ' अतःसश्ञ और बहिःसंज्ञ [ सम० 


आर बन्‌ , यट्‌ इज माइ फ़ादर ग्रेटर दैन आई”, मैं और मेरा पिता (परमात्मा) 
एक हैं, तौ भी मेरा पिता मुझ से बड़ा है। 

'कोडइमः , "मै? क्‍या है, क्या हूँ ! स्थावर, परमाणु, अशु, तत्व, महाभूत, 
अश्मा, मणि, उद्धिज्ज, औषधि, बनस्पति, गुच्छ, गुल्म, तृण, वीरुत्‌ , वृक्ष, 
वल्‍ली आदि बीज-कांड-रुह, हूँ १ नहीं । 

अंतःसंज्ञा: भवंति एते, सुखदुश्खसमन्विताः । ( मनु ) 

यह सब स्थावर, अचर, अचल जीव, अत:संज्ञ होते हैं; इन मे चेवना भीतर 
छिपी रहती है । 

स्वेदज, दंश , मशक, कीट, परंग, मबखी, बर, भोरा, भींगुर, चपड़ा, टिड्डी 

गोजर, बिच्छी, मकड़ी, जुगनू, हूँ ! नहीं | अडज, मछली, कछुआ, साप, मगर 
घड़ियाल, छिपकि ली, गोद, गरुढ़, ग्रश्न, हस, शुक, काक, बक, चटक, आदि 
हूं” ! नहीं । पिडज, हाथी, घोडा, ऊँट, गाय, बकरी, भेड़, म्रग, सिह, व्याप्र 
तेदुआ, बिहली, चूहा, नेवला आदि हूँ ! नहीं। वानर, लंगूर, बनमानुस, आदि 
हूँ ? नहीं | काले, पीले, लाल, सफ़ेद, ज्ञात, परज्ञात, ऊँची ज्ञात, नीची जात 
भल्ले, बुरे, पुण्यवान्‌ , पापी, सुखी, दुःखी, मोटे, पतले, रोगी, स्वस्थ, धनी 
निर्धन, मूर्ख, विद्वान्‌ , शूर, भीर, श्रमी, आलसी, मनुष्य, त््री, पुरुष, नपुसक 
हूँ ! नहीं। मृत, प्रेत, पिशाच, यक्ष, राक्षस , पूतना, कूश्माड,अप्सरा, गंधव, सिद्ध 
विद्याघर, मुनि, ऋषि, महृषि, ब्रह्मषि, देवषिं, परमषि, उपदेव, देव, इंद्र, बरुण 
सोम, मरुत्‌ , अग्नि, ब्रह्मा, बिधपु, शिव, गणपति, सूर्य आदि हूँ ! नहीं। "में! 
केः ही हूँ । में! के सिवा “अन्य? “इतर अपर, ( ओर ) कुछ “नहीं हूँ” 

एतद्‌-अंताः तु गतयः बद्याथाः समुदाहताः । (मनु ) 

स्थावरं विंशतेलक्षं, जछजं नवलक्षकम , 

कूर्माइच नवलक्ष च, दशलक्ष च॒ पक्षिण:, 

ज्िशद्लक्ष पश्चूर्नां च, चतुलक्ष च वानराः ; 

ततो मनुष्यतां प्राप्य, त्रह्मज्ञानं ततोउभ्यगात्‌। ( बृहृद्विष्णुपुराण ) 
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घास, पौधे, कीट, पतग से ले कर ब्रह्मा पर्यन्त योनियाँ जातियाँ, ऊपर कहा | 
इन में बीस लाख जातियाँ स्थावर अर्थात्‌ मणियों ओर पेड़ पौधों की है; नौ 
लाख मछुली आ्रादि जलजन्तुओं की; कछुआ आदि जल-स्थल-उभय-वासियों की 
नौ लाख; पक्ती, दस लाख; चार पैर के पशुओं की तीस लाख; वानरों की चार 
लाख | इतनी योनियों मे से जीव हो कर तत्र मनुध्यता को पाता है, ओर ब्म- 
ज्ञान आत्मज्ञान के योग्य होता है। 
इस में दो लाख मनुष्य जातियोँ जोढ़ देने से इस ब्रह्माड की प्रसिद्ध चोराती 
लाख योनियों की गिनती पूरी हो जाती है। “मा या? से, ( थया-माः, जो-नहीं? है, 
पर दिखाती है मानो हे? ), ्रात्मा इन योनियों को, शरीरों को, क्रम से, ओढ़ता 
और छोड़ता हुआ भासता है। पर, बस्तुतः, यह सत्र श्रनंत ओढ़ने-छोड़ने को 
क्रिया, एक ही श्रपरिमित असीम क्षण मे, ( महाशिल्ञासततावत्‌ ), परमात्मसंवित्‌ 
मे वर्तमान” है, कालडतीत है, क्रमत्रय से परे है। और भी माया को लीला 
को देखिये । जीव-भाव को, भेद-भाव को, असख्य योनियों को उपाधियों मे 
बद्ध-माव को, आत्मा खयं ओढ़ता-छोड़ता है; पर मोह-बश, जत्न छोड़ना चाहता 
भी है, तब भी छोड़ने से डरता भी है ! 
अष्टावक्र गीता मे कहा है 
इृह मुत्रविरक्तस्थ, नित्य5नित्यविवेक्ित 
सतत मोक्तकामस्य, मोक्षाद एव विभीषिका । 
ऐहिक और आसमुष्मिक सुखों से विरक्त भी है, नित्य और अनित्य का 
विवेक भरी निश्चय से कर रहा है, मोक्ष की इच्छा मी संतत लगी है, तो भी माया 
का, वासना का, प्रभाव ऐसा है कि जब मोक्ष सामने आती है, तब्र एक बेर 
उसी से भय जान पड़ने लगता है । कारण यह कि अभी परमात्मा मे दृढ़ निश्चय, 
निष्ठा, नहीं हुईं हे, डरता है कि शरीर छोड़ने से सर्वया नाश तो न हो जाय ! 
थः शीघ्र ही निष्ठा, नितरां स्थिति, हो जायगी | 
अंध तसः प्रविशति, येडविद्याम्‌ उपासते 
ततों भयः इव ते तम+, ये उ विद्यायां रत्ाः | ( ईइंश ) 
जो अविद्या मे पड़े हैं, वे तो अंधकार में है ही। पर जो विद्या की उपासना 


रपट शास्त्र तो ढेरों; थोड़े मे सार कहो? [ सम० 
७. 


करते हैँ, वे, एक बेर तो मानो उस से भी बहुत गहिरे अंधेरे मे घुसते हैं । अं 
का, में का, अर्थ, चिरकाल से परिमित शरीर समक रक्‍्खा है। “मा न भूव॑ 
हि भूयासं, इति प्रेम आत्मनि ईच्यते,”? मै सदा बना रहेूँ, मेरा नाश कभी न हो 
ऐसा स्वाभाविक प्रेम आत्मा को अपने * है; और उस श्ात्मा को शरीर समझ 
खखा है; तो ऐसी प्रिय वस्तु को छोड़ते अवश्य बड़ा मोह, बडा भय, बड़ी करुणा, 
उमड़ती है; साकार "में? को द्व'ठता है! शुद्ध निराकार “में! पर विश्वास हो हो 
कर हटता है। पर नहीं, वही तो अतिम शरण है, अंत मे "मैः, मैं? पर ही 
आस्थित, आस्थायुक्त, होता है। “तमसस्तु परे पारे?, गहन अंधकार के पार, 
उस ज्योति को दृढ़ पहिचानता है ओर शांति पाता है | # 
शोनक ने सूत से पूछा, 
भ्रीणि, भरि-कर्मांणि, श्रोतव्यानि, श्रुतानि च । 
तस्मात्‌ , साथो , 5नञ्र यत्‌ सार, तदू उद्धुत्थ मनीषया' , 
ब्रहि नः अहधानानों येन होत्मा सँश्रसीदति । ( भागवत ) 
शाख्र बहुत, भरु कर्म बहुत, सब सुनत करत न ओराय, 
सा, साथो !, जो सार चुन्यो तुम, अपनी बुद्धि बराय, 
वही कद्दी, जो सुनि अद्धाठुन की आतमा जुद़ाय | 
सूत के उत्तर का निचोड़ यह है । 
माँ (अहसं) विधत्ते उमिधे मां, (अहमं) बिकल्प्य उपोहझ्ते तु अहम । 


# मौलाना रूम की मस्नवी मे उपनिषदों के इसी श्राशय का अनुवाद- है । 
तजह्ली गर तु ख्वाही नूरि ज़ातस्त; 
ब चारीकी दरू आबे इथातस्त । 
गहिरे अंधेरे के भीतर आत्मा का अद्वितीय अनुपम सर्वश्रेष्ठ प्रकाश 
“वबरेण्यं भगः? छिपा हुआ है, इस अंपेरे मे अमृत, आबकि-हयात, रक्‍्खा है । 
“डद्गयं तमसः परि ज्योतिः पश्यंतः उत्तर? (बेंद), “तमसः पार दर्शयति ? (छा०), 
“यस्य तमः शरीर ? ( बृ० ), “ आदित्यवर्ण तमस; परस्तात्‌ ? ( श्वेत० ), 
४ तमसः$ परस्तात्‌ ” ( मुण्डक, कैवल्य, महानारायण ०, तसिह उप० )। 





७, महा० ].. 'मा-या “मे” पर रूप घरि, तिनहि देत पुनि टार! ३४९ 
| 


पृतावान्‌ सर्व वेदा५:, सर्वस्र आस्थाय, माँ, मिदा, 
मायामाज्न॑ अनूद्य अते प्रतिषिध्य प्रसीदर्ति । ( भ्रागवत ) 
मेरो ही विधान करि, मेरो अभिधान करि, 
अनगिनत भेदन कौ सो पर आरोप करि, 
विकलूप-संकलप करि, धनन्‍्त मे सब दूर करि, 
एक ही भकेलो ही मो * छाँड़ि राखतु है 
एतो ही अर्थ सब वेदन कौ जानी तुम, 
मेदन विकब्पन सब माया द्वी भाखतु है; 
धन्‍्यन! कौ करि निषेव, मै द्वी को श्वांति रस, 
श्रपुने ही भीतर प्रसन्न होइ चाखतु है ।१ 
सब वेद, और सब संसार, का काम इतना ही है कि ' मैं? के ऊपर, असंख्य 
अन॑त भेदों से भिन्न हुए भावों का अध्यारोप, ऊन, अभ्युपरामन, विशेष-कल्पन, 
संकल्पन, उद्धावन, संभावत् कर के, पीछे उन का अपवाद, अप-ऊहन, अपोहन, 
निरसन, अपकल्पन, वि(विगत)कल्पन,, खंडन, प्रतिषिधन, निषेधन करे; सब को 
मिथ्या 'मा-याः-मात्र, 'या-माः, 'जो नहीं हे? ( कितु है? के ऐसी भासती हे ), 
सिद्ध करे । 
यन्‌ नेति नेति बचने; निगमाः अवोचन । 
इस ब्रह्मांड मे ऋमिक विकास-संकोच ( ईवोल्यूशन-इन्वोल्यूशन', ९प्णेप- 
पंणानं॥-एण प्रपरणा। ) के नियमों के अनुसार, जीव उपयेक्त चौरासी लाख” 
योनियों का, शरीर के प्रकारों का, अपने ऊपर अध्यारोप करता है, और 
फिर उन का अ्रपवाद करता दे । 





१--यों भी अनुवाद हो सकता है । 
औ ै! का ही श्रुति कहत है, करि करि बहुत विकल्प, 
अरू पुनि तिन कौ अपलपत; यही श्रुतिन को जल्प ; 
इतनों ही सब वेद को अर्थ विचारहु सार, 
कै! वर साया रूप घरि, तिनहि देत पुनि टार । 


३६० चित की नदी दोनो ओर हुलकती है [ सम ० 
६5 
यह विकास का क्रम, स्थावर, वनस्पति, जलजन्तु, कूम, पत्ती, पशु, वानर, 
मनुष्य का, पाश्चात्य विद्वानों ने भी अब पहिचाना है । 
इन मे, अविद्या के वश हो कर, जीव भ्रमण करता है। बाद मे, विद्या प्राप्त 
कर के, यह स्मरण कर के, कि "मे में ही हूँ, यह सब नहीं हूँ”, सबंदा निकट्स्थ, 
पर तौ भी खोई हुई, अपनी अ्मरता को, स्थिरता को, पूर्णता को, पाता है । 
चिचनदी इयें डभयतों वाहिनी, संसारप्राग्भागा वहति 
तु पापाय, कैवल्यप्राग्मारा चहति कल्याणाय । ( योग-भाष्य ) 
यह चित्त की नदी दोनो ओर, विरुद्धशति से, बहती है, संसार की ओर 
कुक कर पाप की ओर बहा ले जाती है। € “पुण्य च पाप च पापे”, पुण्य 
और पाप दोनो ही परमार्थ दृष्टि से पाप हैं। सोने की सांकल हो तो, लोहे की 
श्रृंखला हो तो, दोनो हो सिकड़ी पैर को बांधती ही हैं । पुण्य और पाप दोनो 
ही जीव के बंधन हैं )। जब चिच-नदी कैवबल्य की ओर ढुरती है, तत्र जीव को 
कल्याण की ओर बहा ले चलती है, पुण्यपाप दोनो से छुड़ा कर शांति मे 
पहुँचा देती है | यही अर्थ मनु ने कहा है, 
सुखडाभ्युदयिकं चेव, नेश्रेयसिक एवं व, 
प्रवृच्तं च, निवृ्त व, द्विवि्ध कम वैदिक । 
कर्म दो प्रकार के, प्रबत्त और निवत्त । एक अम्युदयसाधक ऋणकारक, 
जोव-बंधक; दूसरा ऋणनि मोंचक, संसारबाघक, निःश्रेयससाधक, जिस को नैष्कर्म्य 
कहते हैं । अ्रपनी पूर्णता को भूलना, यही अविद्या है, संसार है, पुण्यपा- 
पात्मक, धर्माथकामरूप त्रिवर्गात्मक, अ्रम्युद्यात्मक, बंध है। अपनी पूर्णता को 
पहिचानना, याद करना, यही परम कल्याण है, पापपुण्यातीत निःश्रेयस है, 
चतुरथवर्गात्मक, परमपुरुषार्थरूप, मोज्ष, निर्वाण, कैवल्य, वह्ममाव, परमपद है । 


अखिलउ्थंदम । 


मनुष्य शरीर में जन्म लेने मे यदि शुण है तो यही, कि इस शरीर मे यह 
पहिचानने का सम्भव होता है, कि अन-श्रात्मा से आत्मा भिन्न है, 'मै-यह-- 
नहीं ( है )' 


७. महा० ] मनुज-देह मे आत्मा ने अपने को पहिचाना ३६९ 


सप्टवा पूराणि विविधानि, भजयादात्मशक्तया, 
वृक्षान्‌ , सरीसप-पश्चून, खग-दंश-मत्स्यान्‌ , 
तेस तैर अतुष्टद्दयः, मनु विधाय, 
ब्रह्मप्वबोधधिषणं, मुद आप देवः । ( भागवत ) 
( अपनी अनादि शक्ति, वा तें रच्यो विविध पुर, 
अपने निवास हेतु, मन बहलावन कौ 
चक्ष, (भ)रु सरीसप, पश्ुु, पक्षी, दंश मशकहू, 
मत्स्यहू विशाल अति, उद्धि माहि धावन को 
किन्तु, इन सबन मे तें, एक हू ते भयो नाहि 
नेक हु विधाम ब्रद्गयदेवहिं तोष पावन को; 
रच्यों मनुज देह तब; या मे पहिचान्यों अब, 
अपने कौ ब्रह्म; मोद पायो मोक्षभमावन को । ) 

“एतत्‌? का, यह? का, रूप इन्द्वात्मक क्‍यों हे; क्री ओर पुरुष क्‍यों हैं; 
पुरुष “और” प्रकृति ( जैसा सांख्य मे ) कहना ठीक है, या पुरुष की प्रकृति 
( जैसा वेदान्त मे ) कहना ठीक है; सत्र दन्द्र नितरां विरुद्ध और विद्वश हैं या 
अनुरुद्ध संसद ओर सहृश भी हैं; और हैं तो क्‍यों हैं, स्त्री-पुरुष परस्पर वाम- 
दक्षिण क्‍यों है; इन में सर्वथा गुणसेद्‌ लिगभेद ही है, या तमःप्रकाशवत्‌ , युष्मदू- 
अस्मत्‌-प्रत्ययवत्‌ , विषय विषयिवत्‌ , विरुद्ध हो कर भी इन में गुणो का परस्पर 
अध्यास और उमयलिगता और अध॑नारीश्वरता भी है; शिव और शक्ति में मेद 
है या नहीं हैं; हे, तो क्या और क्यों है; आकस्मिकता और आवश्यकता, यहच्छा 
ओर नियति, पुरुषकार और दैव, यह दो भिन्न पदार्थ हैं या नहों है; और हैं 
तो क्‍या और क्‍यों हैं; ( क्रद्र व जब्र, इखितययार व इज़तिरार, 'क्रो-विल ऐड 
डेस्टिनी?);१ थदि सब संसार, परमात्मा की केवल लीला है, यहच्छा हे, “न 


१---सूफ़ियों ने अच्छा कहा है, कि 'इखितयारि खुफ्तः?, सोता हुआ पुछष- 
कार, कुद्गत, ही मजबूरी है, इज़ुतिरार है, ज़रूर होने वाली बात है। संस्कृत में 
भी यही भाष, पुराणों मे कहा है, “पूर्वजन्मजनिर्त, पुराविद:, कर्म, दैव 


5 श्र | अर्सख्य अरन [ सम्त ७ 


खलु परतंत्रा; प्रभुधियः”, तो इस मे नियति, नियम, बहुत कड़ा अनिवार्य 
कार्य-कारण संबंध, पुण्य-पाप का अनुबंध, नियत पुनर्जन्म, अवश्य “सुखस्यानतरं 
दुःखं, दृःखस्यानंतर सुख”, “जातस्थ हि श्र॒वों मरत्युभ्न॑व॑ जन्म मृतस्य च”, 
“ईश्वररपि भोक्तव्य कृत कर्म शुभड्शुभं?, “प्राख्यकर्मणा भोगादेव क्षुयः”, 
बीज से वृक्ष, वक्ष से बीज, इत्यादि कड़े नियम से बैंघा क्रम क्‍यों देख पढ़ता है; 
प्रत्येक कार्य के लिये कारण की खोज मानवबुद्धि को क्‍यों अवश्यमेव होती है; 
लीला तो मनमानी, निर्मर्याद, स्वच्छुंद, उच्छु खल, व्यतिक्रात, अनुबंधडतीत, 
सम्बन्धन-रहित होना चाहिये न १ फिर गणित के, विज्ञान के, प्रकृति के, विभिन्‍न 
विभागों मे, अनतिक्रमणीय अनिवार्य अब्ाधष्य अनुल्लध्य अखडनीय नियम 
क्यों; पॉँच ही महामृत, झानेंद्रिय, कमेंद्रिय, अगुली, आदि क्‍यों, न्यूनाधिक क्‍यों 
नहीं; स्थूल, सूद्रम, कारण, तीन ही शरीर क्‍यों; जाग्रत्‌ , स्वप्न, सुषत्ति, तीन ही 
अवस्था क्‍यों; वीन ही गुण, तीन ही शक्ति, क्‍यों; शञान-इच्छा-क्रिया, सत्व-रजसू- 
तमस्‌ , द्रब्य-सुण-कर्म, सत्‌-चिद्‌-आनंद, क्या ओर क्यों; राग-द्व ष-शांति, प्रवृत्ति 
निवत्ति-अनुवरत्ति, क्या और क्यों; तार्विक मोक्ष, सद्योमुक्ति, चिच्विमुक्ति से, और 
सांकेतिक-मोक्ष, क्रममोक्ष, कार्या मुक्ति से, क्या भेद और क्यों; साकेतिक मोक्ष के 
विविध प्रकार क्या ओर क्‍यों; तात्विक मोक्ष ओर सिद्धियों में क्या भेद और क्‍यों; 
जीबन्मुक्त और विदेहमुक्त मे क्या मेद और क्यों;जीवन्मुक्त अथ च अमुक्त अ्रधिकारी 
लीबों मे ओर अधिकार-वासना-रहित जीवस्मुक्तों ओर जीवों मे क्‍या भेद और 
क्यों, अत्येक प्रश्न के दो पक्ष, पूर्व-पक्ष और उत्तर-पक्ष, तथा निर्ययात्मक तीसरा, 
उभय-समन्वित, उभय-समन्वायक, उमय-सम्बादक, मध्यश्थ सिद्धांत, क्यों; दर्शनों 
के विविध वाद क्‍्यों;-इत्यादि असख्य प्रश्नो के कुछ न कुछ परस्पर संगत उत्तर, 
इस अहं-एतत्‌-न? रूपी परम महावाक्य के बिचारने से, हेरने फेरने से, मिल 
जाते हैं| समाजशारत्र, धर्मशासत्र, राजशास्त्र, आधिभौतिक, आधिदेविक, सभी 


सम्प्रचक्षते”; पूरवजन्म का किया हुआ कर्म ही संचित हो कर, प्रसुप्ततत हो कर, 
भीतर भीतर, अब इस जन्म मे देव का, नियति का, काम कर रहा है; नये 
पुरुषकार से उस का प्रत्याख्यान हो सकता है। 'इख्तियारि बेदारः जागता पौरुष है | 


७. महा० | सब का उत्तर महावाक्य मे ३६ हे 


शास्त्रों के मी सुख्य मुख्य मूल सिद्धात सब इसी आध्यात्मिक शाखत्र के बीजमूत 
सारभुत महावाक्य से निकल सकेंगे | पर, 
नभः पतंति आत्मसमं पतत्रिण; । 

जिस पक्की के पंखों मे जितना बल होगा उतना ही ऊँचा ओर दूर 
आकाश मे उड़ सकेगा। जिस को जितने शास्त्र आते हों, और जितनी शक्ति 
खोजने की हो, जितना भय, श्ृति, वासना, निरन्ध, विविध ओर विशेष शान की 
प्राप्ति का हो, उतना ही इस में से पावेगा । ऐसा इस लेखक का विश्वास हे । 
ओर “ब्रह्मविद्या सर्वविद्याप्रतिष्ठा”ः, “अध्यात्मविद्या विद्याना”, येंईं अति प्राचीन 
बेद, गीता, आदि का प्रवाद है ही | 


अन्य पुस्तक 

ऊपर लिखे प्रश्नो के, और उन के अवातर प्रश्नो के, विषय मे, इस महावाकय 
की सहायता से जो कुछ थोड़ा बहुत मेरी समझ में, इस जन्म मे, इस शरीर से, 
आया, वह इस अन्थ में, तथा दी सायंस आफ़ पीस! ( शांतिशाह्न! वां 
नोज्षशातत्र” ) नामक अंग्रेजी भाषा मे लिखे अन्थ मे कहने का यक्ष किया ह्दे। 
तथा, श्रबिद्या और अस्मिता ( अहकार ) के परिणाम-स्॒रूप गा और ह्ेष, किस 
प्रकार से, 'मै' और “यह? के, एक और अनेक के, अमेद और भेद के, संयोग- 
वियोग से उपजते है; तथा अभेद-बुद्धि-प्रधान राग ओऔर भेद-बुद्धि:प्रधान ढ घ के 
बहुबिध अवातर भेद और विकार, शाखाप्रशाज़ा हव से, कैसे फैलते है; इच्छा 
का क्या स्वरूप है; तीन एपणा क्या और क्यों हैं, और उन का ईन क्ञोमविकारों 
से, संस्भविकारों से, क्या सबस्ध हे; प्रसिद्ध पडरिएु काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, 
मत्सर का, राग-दव ष के मुख्य प्रकारों मे कैसे समावेश होता है; साहित्य और 
२० अलंकारादि का क्या स्वरूप है, नव रसों का राग भर ढं घ के नीचे विभाजन 
राशीकरण कैसे होता है; और क्‍यों इन को संख्या नौ ही मानी है; राग & घ आदि 
का निग्नरह, नियमन, दमन, शोधन, उन्नयन, शुभंकरग, सदुपयोजन केसे हो सकता 
है; अध्यात्म-शात््र वा शातिशात््र वा मोक्शास््र के अंतर्गत च्वोमशास्त्र, संरमशास््र, 
रागढ षशास्त्र के जानने से क्या फल हो सकते हैं; इत्यादि विषय “दी सायस्‌ 


२६४ किन आथों मे किन प्रश्नों के उचर [ सम० 


आफू दी ईमोशंस” ( द्षोभ-शास्त्र! ) नामक अंग्रेज़ी अंथ मे दिखाने का प्रयास 
किया है। मानव समाज की नीवी, नीव, प्रतिष्ठा, किस प्रकार 'से अध्यात्मशास्त्र 
के सिद्धांतों पर, प्राचीन काल में, इस भारतवर्ष मे की गई, ओर अब फिर 
समस्त प्ृृथ्वीतल पर हो सकती दे; कैसे ज्ञान, वा इच्छा, वा क्रिया ( सत्त्व, वा 
तमत, वा रजस ) की, किसी एक गुण की, स्वभाव में प्रधानता के अनुसार, तीन 
द्विजवर्ण और एक एकज वर्ण बनते हैं, और इन मे किस प्रकार से कर्मविभाग 
वृत्तिविभाग ( जीविका का विभाग ), उपायन-विभाग ( राघस , पारितोषिक, वस्न, 
शुल्क, दक्षिया, इनाम का विभाग ) होना चाहिये; € मे, 'मे-यह?, 'यह-नही?, 
और '"मैं-यह-नहीं-हुँ? इस के अनुसार ) चार आश्रम क्या और क्‍यों है; चार वर्ण 
और चार आश्रम की व्यवस्था से केसे, मनुष्य के वैयक्तिक और सामाजिक 
जीवन से सम्बन्ध रखने वल्ि, सभी प्रश्न उत्ती्यें हो सकते हैं; इत्यादि विषय, 
दी सायंस्‌ आफ सोशल आग्गेनिज्ञेशन! ('समाज-्यवस्था शास्त्र! ) में, तथा 
अन्य ग्रन्थों में कहने का यत्न किया हे। प्रचलित सभी मतों, सम्प्रदायों, 
धर्मों, मज़हबों के मूल सिद्धांत एक ही हैं, यह दिखाने का प्रयास दि 
प्रिंसिफल्स श्राफ़ सनातन वैदिक धर्म आर_ दि सायस आफ़ रिलिजन! 
( 'सनातन-वैदिक-घर्म के सिद्धांत, अथांत्‌ घर्म का शास्त्र! ) नामक ग्रन्थ 
में किया है। प्रणव-वाद का अश्रेज्ञी श्रनुवाद दी सा्यंस आफ दी सेक्रेड 
वर! (ओंकार-शासत्र ) के नाम से जो प्रकाशित हुआ, उस की चर्चा 
पहिले कर चुका हूँ। पूर्वोक्त विदांतहृदय सूत्र! का आशय "थियासोफ़िस्ट? 
नामक मासिक पत्र मे (जो एक दो वर्ष बंबई से निकल कर अब आद्यार, मद्रास, 
से, प्रायः ६३-६४ वर्ष से निरंतर निकल रहा है ) पहिले सन्‌ श्यू९४ ई० 
(१९५१ वि० ) मे, दो लेखों में, प्रकाश हुआ । प्रणबवाद के अनुवाद को 
छोड़ कर, अन्य ग्रन्थों को उसी आशय का विस्तार समझना चाहिये | 

“ जिस समय ये लेख और अंथ लिखेऔर छापे गये, उस समय अंतरात्मा 
की प्रेरणा ऐसी ही हुई, कि ये अग्रेज्ञी मे लिखे जायें१। स्यात्‌ इन के द्वारा पश्चिम 





१ यह सब वाक्य, इस समन्वय?-नामक ग्रन्थ के प्रथम संस्करण के समय, 


७. महा० | युग भेद से उत्तर के शब्दों-मे भेद ३६५ 


के देशों मे इन प्राचीन विचारों का कुछ थोड़ा प्रचार हुआ हो; भारत के भी 
सब प्रान्तों की बोली एक नहीं है; या ती संस्कृत को, कुछ बहुत थोड़े 
सजन, सब प्रांतों मे जानते हूँ, या अग्रेज़ी को, अधिक सख्या मे । भारत मे तो 
ये भाव पराने है, और समय समय पर सस्क्ृत प्राकृत भाषाओं मे विविध प्रकारों 
से कहे गये हैं। युगमेद से, वक्ता भोता की प्रकृति के अनुरूप, कहने सुनने के 
प्रकार में, माषा में, शब्दों के विन्यास में, बाक्यों की रचना और क्रम में, प्रत्येक 
जीणोंडार के समय न्यून5घिक भेद होता रहा है। इस लेखक को “अहं-एतन:न 
के प्रकार से विशेष संतोष हुआ, इस लिये, इस आशा से कि लेखक के चित्त के 
मल का ज्ञय हो, तथा, स्थात्‌, सन्‍्य जिज्ञासु खोजी भाई बहिनों को भी इस 
प्रकार से कुछ सहायता मिले, अंतरात्मा की प्रेरणा से इस समन्वय? ग्रंथ को 
छुपवा दिया । 

मधुस्फीताः वाच: परम॑ अझसूत निर्मितवतः 

तव, बह्यान्‌ !, कि वाग अपि सुरगुरोः विस्मयपदम ! 


विशिलिन मिल जि 

१९१५८ ई० मे लिखे गये ये। उस के पश्चात्‌ , हिन्दी में दर्शन का प्रयोजन! 
१९४० ६० मे, पसानव-धर्म-सारः/ सस्कृत पद्य में १९४० ई० मे, हिन्दी में 
“युरुषार्थ! १९४३ में, अग्नेज्ञी मे दि एसेनशल युनिटी श्राफ़ आल रिलिजन्स' 
( सब धर्मो-मज़दबों की तात्विक एकता? ) १६२९ मे, अग्रेजी में 'एनशँेंट वर्सेस 
माडने सायटिफ़रिक सोशलिज्म! (५ प्राचीन बमुकाबिल नवीन वैज्ञानिक समाज ? ) 
१६३४ में, दि सायंस आफ दि सेलफ़' ( आत्म-शास्त्र', जिस में प्रायः सब 

अन्य अन्थों के मूल पिद्धान्त संक्षेप से दिखा दिये है) अग्रेज़ी मे १६३८ मे, 
तथा अन्य अन्य भी, छेपाये । विषय भिन्‍नवत्‌ होते हुए. भी, महा-समत्वय- 
आत्मक महा-वाक्य अरह-एतन:ना का मात आर प्रभाव सब में अनुस्यूत है, सब 
का परस्पर सम्बन्धन करता है । 'पुरुषार्थ' का नया संस्करण इसी महीने, जून, 
१९४७, में छुप गया है; सायस आकर पीस” और 'एसेशल युनिटी आफ श्राल 
रिलिजन्स? के नये संस्करण छुप रहे हैं, और आशा है कि १९४७ के भीतर ही 
तयार दें। जायेंगे । 


' सम्पूर्ण उत्तर असम्मव [ सम॒० 
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मम तु एता वार्णी, गुणकृथनपुण्येन, सचतः, 

शुनामि इत्यथेंपस्समिनू, पुरमथन !, बुद्धि: व्यवसिता। 

न्रयी, साँख्यं, योगः, पशुपतनिमतं, वैष्णव, इति 

प्रभिन्‍ने प्रस्थाने, पर इृदस, अदः पथ्यं, इति वा, 

रुचीनो वैचिब्याद्‌, ऋजु-कुटिछ-नाना-पथ-जुपां 

नृणां एक: गस्यः त्वें असि पयसां अणंवः इध। ( शिवमहिमस्तुति ) 

देवगुरु बृहस्पति भी आप की महिमा नहीं बखान (व्याख्यान कर) सकते हैं ! 

हे परमात्मन्‌ |, मे ने जो यह यत्न किया, सो अपना मन, वाणी, शरीर, शुद्ध 
करने के लिये किया | वेदत्यी, सांख्य, योग, पाशुपत मत, वैष्णवमत, सत्र अपने 
अपने प्रस्थान के लिये अच्छे ही हैं, सब ही आप ही को खोजते हैं, जैसे असंख्य 
नदियाँ एक ही समुद्र को | सब्र ही आप ही की महिमा का भजन करते हैं । 


प्रणब-महिमा । 


जब से “अ्रहं-एतन्‌ न” महावाक्य का उदय मेरे हृदय मे हुआ, तब से इस 
खोज मे रहता था, कि कोई प्राचीन संस्कृत ग्रन्थ मिल जाय जिस से यह महावाक्य, 
सर्व-शंका-समाधाता, अखिलडर्थंद, स्वर्यंसिद्ध, स्वतःप्रमाण होता हुआ, परतः 
प्रमाण भी, आसत-वाक्य-समर्थित भी, हो जाता; जिस से अन्य जिज्ञासुओं को इस 
की ओर फेरने फिरने में सौकर्य होता | अवश्य बीच बीच में मेरे मन में आता 
रहा, कि हो न हो, प्रणव के तीन अक्षरों मे यही अर्थ होगा; पर निश्चित 
प्रमाण नहीं मिलता था । 
मांडक्य उपनिषत्‌ मे, गोपथ ब्राह्मण मे, श्रन्य ग्रंथों में, कई कई अर्थ इन 
तीन अक्वरों के किये हैं| महिमस्तुति का श्लोक प्रसिद्ध है, 
श्रयी, तिखो बृत्ती: , त्रिभुुवनं, अथो श्रीन अपि सुरात , 
अकारायें: वर्णे: त्रिमिः भ्भिदधत्‌, ती्णबिकृति , 
तुरीयं॑ ते घास, ध्यनिभिः अवरु घानम्‌ भ्रणुमिः , 
धंभर्त व्यस्तं स्वां, शरणद !, गृणादि भोस्‌ इति पद्म । 
तीन बेद, तीन वृत्ति ( जाग्रत्‌ , स्वप्न, सुषत्ति ), तीन लोक, ( तीन गुण, 


७. महा० | प्रखव की मद्दिमा; अन्य नाम ३६७ 


तीन शक्ति, ) तीन देव ( ब्रह्मा, विष, महेश ) को, तीन अक्षरों से ( ऋमशः ) 
सूचित करता हुआ, ( तीनो अक्षरों को एक साथ, एक ध्वनि से, उच्चारण करने 
पर ) सब विक्षतियों विकारों से उत्तीर्ण, अतीत, ( क्रमरहित ), तुरीयडवस्था 
की सूचना भी करता हुआ, हे परमात्मन्‌ !, हे ब्रह्मन्‌ !, शरण देने वाले !, भय 
से मोक्ष देने वाले !, यह 3“ पद तुम्हारे व्यस्त (क्रमिक, सक्रिय, जगत्‌ ) 
रूप को भी, और समस्त ( क्रमइतीत, निष्कििय, निश्चल ) रूप को भी, कहता 
है। कुछ औ्रौर उक्तियों को देखिये । 
ओंकारः, प्रणवः, तारः, प्रातिभः, सबविन्मतिः । ( कोष ) 
ये सब प्रणव के पर्याय हैं । 
सर्वविनमतिः, सर्वशबुद्धिः, बही पूर्वोक्त अविशिश शाश्वती बुद्धि, सक्ृत्प्रम, 
सक्नद्विभात, सकृद्विद्युत्‌ आदि शब्दों से उपनिषदों मे कही बुद्धि। 
वेदादिश्लिगुणों त्रह्म सत्यो मंत्रादिश्थव्ययः। ( तंत्र ) 
वेदों का आदि, मूल, त्रिगुण, ब्रह्म, सत्य, मंत्रों का आदि, मूल, अन्यय---ये 
(सब भी प्रणव के नाम हैं। 
भ्क्ष३ प्रणोति ( परसात्मानं प्र-नोति, स्तोति, स्तवीति )। (छाँदोग्य) 
प्रक्षण नृथ॑त्ते स्तूयते ज्ञाप्यते भाव्मा अनेन इति प्रणवः । 
सर्व ( दशनं, बोधं, संसार, जीवन ) प्रकर्षण नवीकरोति, इति प्रणव: । 
आत्मा की स्तुति करता है, याद दिलाता है, और ब्रह्मशञान द्वारा सब्च दर्शन 
को, सब जीवन को, नवीन कर देता है । द्रष्यण की ओख को नया कर देता है | 
इस का तात्विक अर्थ समझ कर जीव सब संसार को, सब्च भावों को, नई ऑख 
से देखने लगता है। 
अवति इति ओम । भवत्ति, रक्षा करता है । 
तस्य वाचकः प्रणव: । तन्न निरतशयं स्वज्षवीणस्‌ | 
प्रातिसाद्‌ वा संस | तारक सर्वविषयं सर्वोधाविषयं अक्रम॑, चेति विवेक ज्ञान । 
( योगसूत्र ) 
परमेश्वर का वाचक प्रणव है। उस मे संपूर्ण सर्वज्षता का बीज है| 
प्रातिम बुद्धि से, सर्व-प्रश्न-पारो-तारिणी प्रतिभा से, ओंकार के स्वरूप और अर्थ 


३६८ ' छणव के पर्यायों के श्रथ [ समृ० 


रब 


किया 


के ज्ञान वाली तारक प्रतिभा से, सर्वज्ञान प्राप्त होता है। अपनी प्रतिभा मे 
उत्पन्न इस तारक, ( मै? और “यह? के ) विवेक ( अर्थात्‌ अन्यता? ) रूप 
ज्ञान मे, सब विषय, सब प्रकार से, एक दी क्षण मे, क्रम-रहित, क्रमडतीत, 
हो कर वर्तमान दे । 
३४ इत्येतद्‌ ब्रह्मणो नेदि्ठट नाम; यस्माद्‌ उच्चायमाणः 
एवं सेंसारभयात्‌ तारयति तस्माद्‌ उच्यते तारः इति। 
यह 3“, ब्रह्म का सब से पास वाला नाम है । इस के उच्चारण से ही जीव 
संसार के भय से तर जाता है, इस लिये इस को तार”, तारक! मंत्र, भी कहते हैं। 
३४ कार-प्रणव-डद्गीत-तार-तारकादीनि व नामानि तस्य । 
ओम्‌ इति भनुमतों प्रोक्तं, प्रणवे च5पि, अनुक्रमे । 
सत्‌ का वांचक है, इस लिये अनुमति का भी द्योतक है। हां, जो आप 
कहते हो, वह ठीक हे, सत्य हे, ऐसी मेरी भी अनुमति है? | अनुक्रम के लिये, 
आरम्म के लिये, भो इस का प्रयोग होता है। 
ओमित्येकक्षर ब्रह्म व्याहरन्‌, मां अनस्मरन्‌, 
यः प्रयाति, त्यजन देहं, सः याति परम गतिम्‌ | ( गीता ) 
जो मुझ को, में? को, आत्मा को, स्मरण करता और 3“ का उच्चारण करता 
हुआ शरीर छोड़ता है, वह परम गति को प्रात होता है । 
एतद्टे, सत्यकाम !, पर च5परं च॒ ब्रह्म, यद्‌ भोकारः । 
श्लोंकारः एवेदं सवंम्‌ | ( छांदोग्य ड०; प्रइन छ० ) 
ओोमिति #छ्ा । ओमितीदं सर्वम्र । ( सैत्तिरीय उ० ) 
ओमित्येतदूभक्षर म्‌; इ्द सब, तस्य उपच्याख्यानं, भूत भवद भविष्यदिति 
सवर्मोकार एवं । ( मांडूक्य 3०; तारसार उ० ) 
ओंकार ही सब कुछ, पर और अपर है । भूत भवद्‌ भविष्य, सब उसी का 
फेलावा है, व्याख्यान है । 
एकः एव पुरा वेदः प्रणव: स्वंवाडःमयः, 
देवों नारायणः, नष्न्यः, एकोउप्निः, वर्ण: एव च | 
( भागवत, ९-१ ४०४८ ) 
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पुरा काल, सत्ययुग, मे, एक ही वेद, सर्ववाडमय रूप प्रणव ही था; अनन्त 
वाडमय का श्रनन्त विस्तार, सब्र इसी शब्द-सामास्य के गर्भ में लीन था; जैसे 
बीज मे वृक्ष । तथा एक ही देव नारायण, “अन्य-तहीं', एक ही अम्नि! 
(शक्ति '; और एक ही वर्ण ( मानव ) था । 
सघथ वेद: यत्पद॑ आमनंति, 
तपांसि सर्वाणि च यद्‌ वर्द॑ति, 
यद्‌ इच्छंतो ब्रह्म चय चरति, 
तत्‌ ते पद संग्रहेण प्रवक्ष्ये । ओमित्येतत्‌। ( कढ 3०; गीता ) 
एतद्‌ हि एवं अक्षर ब्रह्म, एनद्‌ हि एवं अक्षरं परम, 
एतदेव विदित्वा तु, यो यदिच्छा+ तस्प तत्‌ । ( कठ, ) 
जिस परम पद्‌ का ही सब्र वेद आमनन करते हैं, जिसी को सब तपसस्‍्ती 
बखानते हैं ( व्याख्याति, बद॒ति ), जिसी को पाने की इच्छा से तपस्वी जन घोर 
ब्रह्मचय करते हैं, उस पद को में थोड़े में तुम से कहता हूँ, यह डें” है । यह 
अक्षर ब्रह्म है, परम अक्वर है, इस को जान कर, जीव जो चाहे वह पावै। 
ऊपर कह आये हैं कि जैसे विद्या पढ कर, समावर्त्तन संस्करण से सस्कृत हो 
कर, बालिग, वयःयप्राप्त, प्रौढ हो कर, युवा जो चाहे उस बृत्ति, वर्ण, का वरण 
ओर आरंभ कर सकता है, वैसे दी इस महा समावत्तन-संस्करण से, इस दीक्षा से, 
प्रणवनिष्ठ ब्रह्मशान आत्मज्ञान से, संस्कृत दीक्षित हो कर, इस प्रणव के द्वारा 
जिस गति को चाहे, जिस प्रकार की विशेष मुक्ति को ( सालोक्य, सामीष्य, 
सारूप्य, देव-सायुज्य को, योगशास्रोक्त विदेह, प्रकृतिलय, को, श्रथवा ऋषित्व, 
देवत्व, सूर्यत्व आदि को, अथवा शुद्ध विदेह-कैवल्य को ) चाहे, वह उस को मिल 
सकती हे | मनु में भी कहा है, 
आयद्य यत्‌ ज्यक्षई त्रह्म, त्रयी यस्मिन्‌ प्रतिष्ठिता, 
स॒ गुद्य 'पन्य खिदूद्‌ वेदो, यस्तं वेद स चेदवित्‌ । 
एक5क्षरं पर ब्रह्म, प्राणायासाः पर तप३, 
साविश्यास्तु पर नास्ति, मोनात्‌ सत्यं विशिष्यते | 
२४ जिविधस्तिविधः कृत्स्नः संसारस्साव भौतिकः । 
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सवमेतत्‌ त्रिबृत्‌ त्रिवृत्‌ । 
इत्यादि । अधिकाश उपनिषदो मे प्रणव की मश्मिा मिलती है। पुराणों मे, 
तत्रों में, सभी जगह कही है । जो विशेष विशेष देव देवियों के आराधक मत्र हैं, 
उन के आदि अंत में भी इसी का प्रयोग है | बिना इस के वे अकिचित्कर हैं| पर 
क्यों और केसे, इस का उपलब्ध ग्न्थों से पता नहीं चलता | “अश्रहं-एतत्‌- न!, 
ऐसा अर्थ किसी ख्यात ग्रथ में स्पष्ट शब्दों मे नहीं मिलता। प्रणब-वाद में 
मिला, उस की चर्चा विस्तार से दूसरे लेख मे की जा चुकी है । 
हाँ इस ओर ध्यान दिलाने का प्रयोजन यह है कि प्रणव का यह श्र, 
अह-एतन्‌ न, बोधात्मक, बौद्ध, विचारात्मक, शञानात्मक, चित्त-विमुक्ति सबधी 
ज्ञान-योग विषयक है। प्रक्रियाडात्मक नहीं। इस ज्ञान से ससार का स्वरूप ओर 
उस के नियम, उस के प्रकार, समझ में आ जायें, और शाति मिले । पर इस से 
कोई सृष्टि-स्थिति-सहार-शक्ति, कोई सिद्धि, कोई विभूति, महद्यमूतों और द्रब्य- 
शक्तियों पर वशिता, तत्क्षण प्राप्त नहीं होती । ऐसी सिद्धियों की कथा न्यारी है | 
जैसे ब्रह्मचर्य में अध्ययन अच्छी तरह कर के ज्ञानशक्ति से सम्पन्न हो कर, उस 
आश्रम को समाप्त कर, समावुत्त हो कर, णहस्थी मे प्रवेश कर के, जिम रोज्ञगार 
व्यापार व्यवसाय की ओर उस की प्रकृति कुके, उस को कर सकता है, और उस से 
जीविका-लाभ कर सकता है, वैसे ही “एतदेव विदित्वा तु यो यदिच्छुति तस्य 
तत्‌”, अध्यात्मज्ञान को पा कर जो कुछ वासना-शेष रह जाय, चित्त मे जो वासना 
का अधिकार, प्रारब्धशेष का अधिकार, और उस के कारण जीव का जो कुछ 
अधिकारिता, बच जाय, तदनुसार वह छोटी या बडी सिद्धियाँ साथ कर जीवन्सु- 
कावस्था में ससार का कार्य कर सकता है | वायु-यान, जल-यान, बना सकना भी 
एक सिद्धि है; इन को चला सकना भी एक सिद्धि है। ऐसे ही ग्थूल शरीर से 
सूक्ष्म शरीर को निकाल कर मन माना घूप फिर सकना, यह भी एक बड़ी मिद्धि 
है । इन सिद्धियो की मात्रा में बहुत भेद होता है | पर ज्ञान के रूप में सेद नहीं । 
जो ही ज्योतिष्मत्ता छोटे दीपक में है, वही सूर्य में | प्रकाश गुण एक है । पर 
प्रकाशन क्रिया के विस्तार मे, तेजस में, क्रियाशक्ति में, भारी भेद हे। ये 
सिद्धियाँ कर्मसाध्य हैं । 
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यह सभी परम श्रद्भुत, परम आश्चर्य-जनक हैं, उन से श्रघिक आश्चर्य-कारी कोई 
बात संसार में न है, न हो सकती है; पर, “अति परिचयात्‌ अ्रवज्ञा,? जो वस्तु 
अपने पास सदा रहती है, उस का श्रनादर होता है, तुच्छ समझती जाती है, जो 
दूर है, उस के लिये बढ़ा आदर, बड़ी चाह, बड़ी खोज | 
महषयो5पि ऐश्वय-क्षय-दर्शनेन निर्विण्णा: कैवल्यं प्रविशंति । 
( शांकर शारीरक भाष्य ) 
जब ब्रह्म के निद्रा का समय पास आता है, और इश्ष हेतु से जगत्‌ की 
शक्तियां शिथिल और मंद-गति होने लगती है, और इस कारण से मदर्षियों 
की सिद्धियां, शक्तियां, ऐश्वर्य, ज्ञीण होने लगते हैं, तब वे भी निर्विश्ण, खिन्न 
विरक्त हो कर, अधिकारिता से, जगत्‌ की अफसरी से, ओददा-दारी से, विशेष 
विशेष विभागों की रखवारी के काम से, थक्र कर, कैवल्यवद, परमपद, विदेह 
मोज्ष, में प्रवेश करते हैं। ऊपर योगवासिष्ठ के श्लोक का उद्धरण हो चुका है, 
परमेष्ठी, हरि, भव मी शान्त हो जाते हैं। 
काग-भुषुएड ( योगवासिष्ठ में ) कहते है 
गरुव्वाहनं वृषभवाहनं, तृषभवाहन विहगवाहन, 
विहगबाहनं गरुइवाहन, कलछितजीवितः कलितवानहमस्‌ | 
अपनी श्रति दी आयु मे, मे ने विष्णु को शिव, शिव को ब्रक्षा, वर्षा 
को विष्णु होते देखा है । इन सब छोटे से छोटे, बढ़े से बढ़े, अधिकारियों के 
पीछे, सब लीला का अकेला मालिक, वही केवल।, “कारण कारणाना,? 
परमात्मा है | अधिकारिता भी उसी की लीला का एक अंश है। 
ईश्वर: सवभतानां ह॒ददेशे, अज़ुन |, तिष्टति 
(सयन्‌ सवभततानि, यंत्र5रूढ़ान, मायया । 
प्रकृते: क्रियमाणानि गुणैः कमोंणि, सवश 
अहकारविमूठ्डात्मा कत्ताइदर्मिति मन्‍्यते । ( गौता ) 
ईंश्वरः, परमात्मा; सर्वभतानों, श्रह्मविष्णुशिवादीनां भपि, श्रक्ृतेः, 
परमात्मनः प्रकृतेः अदृद्भारविमूदृउ/त्मा, ऋह्मादुश्रोडप । “अज-मानिनों से 
( भागवत्त ) । 
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परमात्मा, ब्रह्मा-विष्तु-शिव आदि ऐ:्वयबान्‌ जीबों को भी भ्रमाता रहता 
है| उस एक परमात्मा की प्रकृति से ही यह सब संसार-चक्र भ्रम रहा है; वही 
सन्न क्रियाओं की करने वाली है; ब्रह्मा आदि अपने को जो 'अज? अर्थात्‌ “श्र- 
जात,? 'स्वयम्भू? ब्रह्म मानते है, यह सब भो अहंकार का मोह है; साधारण जीव 
तो इस मोह में सने है ही, समभते हैं कि में करने वाला हूँ?, यद्यपि सत्र 
कुछ करने वाला तो वह एक ही है । 

एक ही ऐश्वर्यवान्‌ जीव, तीन रूप, ब्रह्मा-विष्णु-शिव का, कैसे धारण कर 
सकता है, तीनो के कर्म कैसे कर सकता है, इस का समाधान, पहिले, अन्य 
प्रकारों से किया जा चुका है। एक बहुत सुगम रीति से 'माकडेय पुराण के 
४३ वें अध्याय मे समझाया है-- 

यथा प्राग वापकः, क्षेत्रपालकः, लाचकः तथा, 
एवं सः संज्ञां आयाति त्रह्म-विष्णु-हर डात्मिकाँ । 

खेत का एक ही मालिक, पहिले बीज बोता है ,( वापकः, वपन करने 
वाला ); फिर खेती का पालक ( रक्षा करने वाला ) होता है; अंत मे लावक 
( लावनी करने वाला, काटने वाला ); वैसे ही एक ही ईश्वर जीव ब्रह्मा-विष्णु- 
हर तीन नाम धरता है, तीन काम करता है । पर याद रहे कि एक हो कर 
भी तीन अलग अलग भी होना आश्चर्य नहीं। एक ही मालिक, मिन्‍न-मिन्‍न 
सहायकों सेवकों से, भिन्न प्रकार के कार्य कराता दे | 

प्रणव की महिमा के वर्णनो की एक और अर्थ-परम्परा, इस प्रकार के 
पिद्धिसाधक क्रियायोग से संबंध रखने वाली, हो सकती है। प्रणव की 
उपासना, योग का एक मुख्य अंग है। “बथामिमतध्यानाद बा? कहते हुए भी, 
योगसूत्र मे फिर फिर प्रणवध्भ्यास पर जोर दिया है। “ईश्वरप्रणिधानादवा,? 
“तस्य वाचकः प्रणव३,” “स्वाध्यायादिष्टदेवतासम्प्रयोग:?, “स्वाध्याय; प्रणत्रादि 
पवित्राणा जप:, मोक्षशात्राध्ययनं च, ” इत्यादि, अनाइत! नाद भी इसी का 
स्थात्‌ अति सूद्रम मूल प्रकार है | योग सूत्र मे यद्यपि यह कहा है कि जिस ही वस्तु 
मे मन लगे उसी का ध्यान कर के एकाग्रता साधना चाहिये, तौ भी यह सूचना 
पुनः पुनः की है कि ईश्वर का प्रणिघान करना चाहिये, और उस सर्वेश्'ईश्वः 
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का वाचक डे»कार ही है, तथा स्वाध्याय मे लगे रहना चाहिये, ओर स्वाध्याय 
का अर्थ है, प्रणव का जप और मोक्ञष-शास्त्र का अध्ययन; इत्यादि | उपनिषदों 
में प्रतिज्ञा है कि प्रणव ही से सब जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति, संहृति होती 
है। इस प्रतिज्ञा का ठाक व्याख्यान तो, आधिभौतिक आधिदेविक शात्नों के 
रहस्यों में निष्णात परमसिद्ध पुरुष ही कर सकते हैं; जो “भश्र॒तिप्रत्यक्षह्देतव:? 
हों, सुनी बात को कर दिखा सकते हो | हम लोग कुछ यों ही समझ कर मन 
का सम्बोधन समाघान कर सकते हैं कि प्रणव की ध्वनि, गूँज, शब्दतन्मात्र, शब्द- 
मात्र, शब्द-सामान्य का स्वरूप है, जो आकाश तत्त्व का व्यजक, उत्पादक, गुण है; 
जैसे अन्य तत्वों वा महाभूतों के अन्य तन्मात्र, स्पशंसामान्य, रूप ( वर्ण-) 
सामान्य, रससामान्य, गघसामान्य; तथा जगत्‌ की सृष्टि की प्रक्रिया में, प्रायः, 
उपनिषत्‌ , दर्शनसूत्र, पुराण आदि मे, यह माना गया है कि, शब्द और श्राकाश 
से क्रमशः अन्य सब तत्व और गुण प्रादुर्भूत हुए, और उसी मे क्रमशः प्रतिप्रसक 
से लीन हो जाते है, जैसे म्तिका के सब विकार, मिट्टी की बनी सब चीज़ें, फिर 
मिट्टी मे मिल जाती है, वैसे मिट्टी पानी में, पानी आग में, आग हवा मे, हवा 
ग्राकाश मे । यदि ऐसा द्टे तो यह कहना उचित है कि आकाश के व्यंजक आविष्का- 
रक प्रणव से सर्व जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति, संहृति, सब कुछ, होती है।ध्वनिशक्ति, 
मन्त्रशक्ति, मन्त्रशास्त्र, 'दी सायन्स आफ़ साउर्ड) सत्र इस स्थान पर चरितार्थ 
होता है । बिना इस शास्त्र के पनरुद्धार के, बिना अव्यक्त शब्द अर्थात्‌ ध्वनियों 
की शक्तियों के ज्ञान के, वेद्‌ के कर्मकांडाश का अर्थ नहीं लग सकता । एक ही 
मूँज की ध्वनि, व्यक्तडक्षरहीन, थोड़े से भेद से इष॑सूचक, थोड़े से भेद से 
शोकसूचक, वा भयसूचक, वा क्रोपसूचक, वा प्रश्न-सूचक, नेराश्य-सूचक, 
वर्जन, तर्जन, अनुमोदन, प्रोत्साहन, अभ्यरथंन, क्षमापन, प्रसादन आदि बहुतेरे 
भावों की सूचक हो जाती हे ; यथा, हों, हुँ, हूँ, है, ऐ, हाय, ओ हो, इत्यादि । 
“ऋषीणा पुनः आद्याना वार्च॑ अर्थोडनुधावति”; परमान्मा की अनभि- 
व्यक्त-कला-रूप पशुओं, पत्तियों, बालकों के विविध भाव, इसो एक आदि गूँज 
की विकृतियों से सूचित होते है । चित्त के असख्य विकार, सभी, एक इस 
मूलघ्वनि के तचदनुरूप विकारों से सूचित हो सकते है, भ्रौर दोते हैं । 


७. महा० ] अन्‌ आहत नाद की उपासता ३७५. 


ओर प्रत्येक ध्वनिविकार से एक विशेष स्पंदन, सफुरण, आकाश तत्त्व में 
पैदा होता है, ओर वह क्रमशः अन्य गुणो और महामृतों और उन के विकारों 
मे परिणत होता है। प्रत्यक्ष ही, चित्त के प्रत्येक विकार, काम, क्रोध, ईर्ष्या, 
भय आदि के श्रनुरूप, मुख की आकृति मे, वर्ण, स्वर, हरुत पाद आदि की 
मुद्रा चेश मे, सारे शरीर के रस रक्त आदि घाठुओं मे, सभी अंशों में परिवर्चन 
हो जाता है। प्रणव-ध्वनि की उपासना से, उस पर संयम करने से, स्थात्‌ इन 
विषयों का ज्ञान ओर तत्संबधिती क्रियाशक्ति प्राप्त हो। 
जाद! की उपासना, (यथा ध्यानबिन्दु उपनिषत्‌ मे ), कुछ ऐसे ही भावों 
को ले कर स्थात्‌ चली है। घारणा ओर ध्यान के समय, बहिरिन्द्रियों का निरोध 
कर के, सब विषयों को क्रमशः सत्तासामान्य मे, अ्रस्मितरा-मात्र मे, लीन कर के 
चेतना की घारा को छय न होने देते हुए, उसी सामान्य से, अपने भीतर, सत्र 
विशेषों को, आत्मबशता से, अपने अधिकार से, बुड्धिपू्वक फैलाना, जो पहिले 
बाहर श्रत्ुुद्धिपूर्वक, अध्वतंत्रता से, परवशता से, अनुभव किये जाते थे-- 
स्थात्‌ ऐसे क्रियायोग से आत्मैश्वय का, नई नई सिद्धियों का, उदय होता हो । 
आध्यात्मिक दृष्टि से, प्रणव के तीन अक्षरों का बोधात्मक अर्थ, अ्रह-एतत्‌-न! 
मे यह-नहीं ( हूँ )/ यह सवित्‌ ही, अखिलडर्थ देने वाली, चित्त की विमुक्ति 
शाति करने वाली, सब्र शंक्राओं का समाधान, सत्र प्रश्नो का उत्तर, सत्र विरोधों 
का परिहार, सत्र अन॑त श्रसख्य भावों का महा-समन्वय करने वात्ी है| इति । 
कह 
स्व वेदाः यत्पद्मामनन्ति, तर्पाँसि सर्वाँणि च यद्‌ वदनित, 
यद्‌ इच्उन्तों ब्रह्मचय चरन्ति, तत्‌ ते पदस्‌ सडम्प्रहेण प्रवक्ष्रे--- 
४४ इत्येतत्‌ | 

एतद्‌ होवाक्षरं बद्य, एतद्‌ छोवक्षरं परं, 

एतदेव विदित्वा तु, यो यदिच्छति तस्य तत्‌। 

सर्च, समान३ सर्वेण, सर्वों भवति सचंथा, 

सर्गः सर्वेण संबद्धः, सर सर्वत्र सवंदा । 

स्वयं सदा संसरति, नित्य प्रालीयते स्वयम्‌ , 
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॥ 
स्वयं जप्रति भतेषु, निद्वंतः स्वपिति स्वयम्‌ । 
स्वयं कर्आणि कुरुते, युज्यते च फलेः स्वयम्‌ , 
स्वयं बंधे निपतति, मझुच्यते च तथा स्वयम्र्‌ । 
स्वय करोत्ययं सच, न किचित्‌ कुरुते स्वयम, 
स्वयं सदैव सर्वत्र से, किचिच्च न स्वयम्‌ | 
कृषपरिणति चेतः, क्लेशवश्य क्व चेढ, 
क्व च तव गुणसीमोल्लधिनी शब्वदृद्धिः, 
इति चकितं अमदीकृ॒त्य, मां, भक्तिर्‌ भाधादू, 
वरद्‌ !, चरणयोस्ते वाक्ग्रपुष्योपद्दारस्‌ | 
असितगिरिसम स्थात्‌ कज्जलूं सिघुपात्रे, 
सुरतरुवरशाखा लेखनो , पन्न उर्वी, 
लिखति यदि गृहीत्वा शारदा सचकाल, 
तद॒पि तच गुणानाँ, छ्रेश !, पार न याति । 
जानाम्यधम, न च मे निश्ुक्तिः, जानामि धरम, न च॒ मे भ्रक्ृत्ति:; 
केन ६पि देवेन हदि स्थितेन यथा नियुक्तो5स्मि तथा करोमि । 
विश्वात्मा सर्वभृतानां हहेशे ननु तिष्ठति, 
आमयन्‌ सर्वभृतानि यत्न5रूढ़ानि मायया । 
सदुक्तं असदुक्त वा, तब प्रेरणयैव तत्‌ ; 
त्वदीय॑ वस्तु, विश्वात्मन्‌ !, त॒भ्यमेव समपये । 
जीवात्मने नमस्तुभ्यं, तुभ्य सतन्रात्मने नमः, 
स्थिराव्मने नमस्तुभ्य, नमस्तुरर्य चरात्मने, 
प्रकतास्मन्‌ |, नमस्तुभ्य, नमोस्तु विकतात्मने, 
नमो<व्यक्तात्मने तुभ्य, नमस्ते व्यंजितात्मने, 
एक<नेकात्मने तुभ्य नमइच, प्रत्यगात्मने, 
सर्वात्मने नमस्तुभ्यं, नमोस्तु परमात्मने । 
सत्यपि भेद 5पगमे, नाथ !, तव5हं, न मामकीनस्त्वस ! 
सामुद्रो हि तरंगः, कचन समुद्री न तारंगः । 


)ै 
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देहबुद्धया तु दासोडहं, जीवबुदूध्या त्वदंशकः, 

आत्मबुद्धया व्वमेचाहम्‌; त्रिघाउपि त्वां भजास्यहं । 

न<य॑ वेद स्वमात्मानं यच्छक्तयाउहघिया हत३, 

त दुरत्ययमाहात्य भगत इतो5स्म्यइस्‌। 

जशानिनामपि चेतांसि देवी भगवती हि सा, 

बलादाकुष्य मोहाय महामाया प्रयच्छा॑त ; 

देवी छोषा गुणमयी, तव माया दुरत्यया, 

व्वामेव ये प्रपच॑ते, मायामेतां तरंति ते । 
मनस्विनो यज्ञपरास्तपस्विनों, यशस्विनों मंत्रदशः सुमंगरूः, 
क्षेम न विदृंति विना यद॒हणं, तस्में सुभद्व-अवसे नमो नमः । 
यत्कीत्तनं यच्छुवर्ण यद॒हणं, यद्वन्दनं यत्स्मरर्ण यदीक्षणं, 
जनस्य सद्यो विधुनोति कल्मष, तस्में सुभद्व-अवबसे नमो नमः |« 
भवद्‌गुणध्नुस्मरणाद्‌ ऋते सतां निमित्त अन्यदू, भगवन्‌ !, न विचते, 
पिता चरेद्‌ बाल॒हितं यथा स्त्रय॑, तथा व्वमेव भहेँसि नः समीहितुं । 


भज्ञानतिमिरांचस्य, ज्ञानॉजनशलाकया, 
नेत्रमुन्मीलितस्‌ येन, तस्मे सदूगुरवे तमः । 


जनो ध्बुघोयं, निजकर्मबन्धन:, सुखेच्छया, कम समीहते5सुखम; 
यत्लेदया ता विधुनोति असन्मति,थियं स नोड्व्य।त्‌ परमो गुरोगुरुः । 
थ्रियःपतियज्ञपतिधरापतिरधियांपतिर छोकपतिः प्रजापतिः, 
पतिगंतिः संसतिभजित अत्मनां प्रसीदर्तां नो भगवान्‌ सत्तांपतिः। 
अमर भय मै, कहा कियो तो, जौ तोहि अमर न कीन्हो, 

कठिनहु बहु, सहजहु है भति यह, अपुनहि आपा चीन्हों; 

करुना बिबस महासुनि ज्ञानी सब याही सिख दौन्हो, 

भीतर भांखि फेरि देख्यों जिन तिन छिन भय जय छीन्‍्हों । 

जेह दास भगवान कहें यह, जेइ दास भगवान सुने, 

तेह् चीन्हि भगवान गुनन कौ, निर्गंन सगुन अभेद गुने । 


३्७्८ परमात्मा की वन्दना [ सम० 


3 यो ब्रह्मर्ण विद्धांति पूर्व, यो वै वेदांश्र प्रहिणोति तस्मै, 
तं ह देवं आत्मबुद्धि प्रकाशं, मुझुक्षवः शरणं प्रप्रद्यामहे । 
ठ% यो देवानां प्रभवश्रोद्धवश्ष, विश्वाधिपों रुद्रों महर्षिः, 
हिरण्यमर्भ पश्यति जायमानं, सः नो बुदूया झुभया संयुनफ्त । हैँ 
३० सर्वेस्तरतु दुर्गाणि, स्वों भद्गाणि पश्यतु, 
सच सद्वुद्धिमाप्नोतु, सबंध सवत्र नंदतु । डे 
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